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सर एडवर्ड बंटी स्मारक व्याख्यानमाला की स्थापना डॉक्टर एच० ए० 
बेटी और मिस मेरी बैटी ने अपने भाई की स्मृति में की है तथा उन्होंने ही 
आवश्यक धनराशि का प्रबन्ध भी किया है। सर एडवर्ड बेटी ने १९२० से १९४३ ई० 
तक, जब इस वर्ष वसन्‍्त में उनकी मृत्यु हुई, मेकगिल विश्वविद्यालय के कुलपति- 
पद का दायित्व सरलतापूर्वक वहन किया । वे बड़े कष्टसाध्य वर्ष थे। कनाडा में 
आशिक समृद्धि हुई, फिर मुद्रास्फीति । दूसरे विश्वयुद्ध का भी आरम्भ हुआ। क्रमश: 
चार कुलपतियों ने उनके नीचे काम किया तथा दो बार लम्बे समय तक उन्हें ही 
प्रशासनिक दायित्व भी वहन करना पड़ा। फलत:, संक्रान्ति के उन पचीस वर्षों 
में मेकगिल विश्वविद्यालय के विकास का अधिकांश श्रेय इस महान कनाडावासी 
की दूरदशिता और दृढ़ निश्चय को है। इस व्याख्यानमाला में उन्हींके नाम को 
स्थायित्व प्रदान किया गया है । 

इस व्याख्यननमाला का उद्घाटन पूरे एक वर्ष तक स्थगित रखना पड़ा, ताकि 
डॉक्टर राधाकृष्णन प्रथम बेटी स्मारक व्याख्याता बनना स्वीकार कर सकें। 
उनके व्याख्यानों के प्रति, जिन्हें इस पुस्तक में प्रस्तुत किया जा रहा है, लोगों में 
कितनी रुचि थी, यह इसी बात से स्पष्ट है कि मांदियाल के तीन हजार से अधिक 
विद्यार्थी और नागरिक प्रतिरात्रि उन्हें सुनने आते थे । श्रोताओं की रुचि का एक 
. और प्रमाण है। रेडपाथ हाल में इतने अ्रधिक व्यक्तियों के लिए व्यवस्था नहीं है, 
इसलिए श्रोता सर गञ्ार्थर क्यूरी जिम्ताशियम-आमेरी की सख्त कुसियों पर बेठकर 
सुनते रहे । यहां श्रावाज़ भी ठीक सुनाई नहीं देती थी। व्याख्यानमाला की समाप्ति 
पर वे देर तक हर्षध्वनि करते रहे । 


एफ० सिरिल जेम्स 
प्रिसिपल एवं उपकुलपति 
मेकगिल विश्वविद्यालए 
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हेड. दाम कर 


सर एडवर्ड बेटी स्मारंक व्याख्यानमाला' की स्थापना डॉक्टर एच० ए० 
बेटी और मिस मेरी बैठी ने अपने भाई की स्मृति में की है तथा उन्होंने ही 
आवश्यक धनराशि का प्रबन्ध भी किया है। सर एडवर्ड बैटी ने १९२० से १६४३ ई० 
तक, जब इस वर्ष वसन्‍्त में उनकी मृत्यु हुई, मैकगिल विश्वविद्यालय के कुलपति- 
पद का दायित्व सरलतापूर्वक वहन किया । वे बड़े कष्टसाध्य वर्ष थे। कनाडा में 
भ्राथिक समृद्धि हुई, फिर मुद्रास्फीति । दूसरे विश्वयुद्ध का भी आरम्भ हुआ। क्रमश 
चार कुलपतियों ने उनके नीचे काम किया तथा दो बार लम्बे समय तक उन्हें ही 
भशासनिक दायित्व भी वहन करना पड़ा। फलत:, संक्रान्ति के उन पचीस वर्षों 
में मैकगिल विश्वविद्यालय के विकास का अधिकांश श्रेय इस महान कनाडावासी 
की दूरदर्शिता और दृढ़ निश्चय को है । इस व्याख्यानमाला में उन्हींके नाम को 
स्थायित्व प्रदान किया गया है । 

इस व्याख्य(नमाला का उद्घाटन पूरे एक वर्ष तक स्थगित रखना पड़ा, ताकि 
डॉक्टर राधाकृष्णन प्रथम बेटी स्मारक व्याख्याता बनना स्वीकार कर सकें। 
उनके व्याख्यानों के प्रति, जिन्हें इस पुस्तक में प्रस्तुत किया जा रहा है, लोगों में 
कितनी रुचि थी, यह इसी बात से स्पष्ट है कि मांदियाल के तीन हजार से अधिक 
विद्यार्थी और नागरिक प्रतिरात्रि उन्हें सुनने आते थे। श्रोताओं की रुचि का एक 
और प्रमाण है। रेडपाथ हाल में इतने अधिक व्यक्तियों के लिए व्यवस्था नहीं है 
इसलिए श्रोता सर शआर्थर क्यूरी जिम्नाशियम-अार्म री की सख्त कुर्सियों पर बैठकर 
सुनते रहे । यहां आवाज़ भी ठीक सुनाई नहीं देती थी। व्याख्यानमाला की समाप्ति 
पर वे देर तक ह्षध्वनि करते रहे । 


एफ० सिरिल जेंम्स 
प्रिसिपल एवं उपकुलपति 
मेंकगिल विश्वविद्यालय 


है. 


दो डाब्द 





... मैकगिलविश्वविद्यालय ने बेटी व्याख्यानमाला के उद्घाटन का आदेश देकर 
मुझे सम्मानित किया है। गत अक्तूबर मास में जो व्याख्यान मैंने मेकगिल में दिये 
थे, उन्हींकी विषयवस्तु प्रस्तुत पुस्तक में है। प्रथम व्याख्यान में भारतीय संस्कृति 
की मूल प्रवृत्ति का दर्शन है। दूसरा व्याख्यान परिचमी संस्कृति पर है तथा दो भागों 
में विभाजित है। पहले भाग में यूनान, मकदूनिया, रोम, मिस्र और ईसाई धर्म के 
आरम्भ का विवरण है और दूसरे भाग में ईसाई सिद्धान्त, इस्लाम, धर्मयुद्ध, पांडित्य- 
वाद, पुनर्जागरण, सुधार तथा प्राकृतिक विज्ञान एवं आधुनिक दंशन के उदय का । 
तीसरे व्याख्यान में उन समस्याओं की व्याख्या है जिनसे आज पूर्व और पश्चिम 
दोनों परेशान हैं, तथा एक सृजनात्मक धर्म की आवश्यकता पर ज़ोर दिया गया है-। 
तीन व्याख्यानों में इतिहास के लम्बे-लम्बे कालों का अध्ययन असंभव है। 
केवल कुछ प्रमुख अंगों को लिया जा सकता है। इनके चुनाव में भी व्यक्तिगत रुचि 
प्रिलक्षित होगी तथा व्याख्यान अनिवार्यत: सतही । इस व्याख्यानमाला-का ' 
ओऔचित्य केवल यही है। मैंने समय, स्थान और ज्ञान की सीमाओ्रों को दृष्टि में रखते 
' हुए विषय का निरूपण अपने ढंग से किया है। मुझे आशा नहीं कि सभी मुभसे सह- 
मत होंगे, किन्तु यदि इनसे अन्य लोगों को विचार करने की प्रेरणा मिली तो मैं 
अपना परिश्रम सफल समभूंगा । 
गत अक्तूबर मास में मैकगिल में मुझे अविस्मरणीय अ्रनुभव हुए । इसका श्रेय 
प्रिसपल सिरिल जैम्स और श्रीमती-ईरीन जेम्स को है। उन्होंने अत्यन्त सहृदयता | 
से और लगभग श्रद्धापूर्वक मेरी सुविधाओं का ध्यान रखा था। 


नई दिल्‍ली हे 
२० मई, १९५५ सवंपलल्‍ली राधाकृष्णन 


अथम व्याख्यान 


६ 
पूव 
१. मस्तिष्क ओर आत्मा 


एडवर्ड वेंटवर्थ बियटी के नाम पर इस व्याख्यानमाला की स्थापना की गयी 
है। श्राधुनिक कनाडा के निर्माण में उनका स्मरणीय योगदान है। उद्योग और 
शिक्षा, कानून और नागरिक जीवन जैसे कार्यक्षेत्रों पर उनके काम की छाप है। 
शिक्षा के क्षेत्र में उनका नेतृत्व हमारे लिए विशेष महत्त्वपूर्ण है। बीस साल से 
शभ्रधिक समय, १६२१ से १६४३, तक वे इस विश्वविद्यालय के चांसलर रहे । 
उनकी इच्छा थी कि मैकग्रिल एक “विश्वविद्यालय प्रसार आन्दोलन” का 
विकास करे; शायद उनकी इस इच्छा की पूति के लिए और विद्वविद्यालय के 
प्रति उनकी सेवाओं के सम्मान में ही यह व्याख्यानमाला स्थापित की गयी है। 
मेकगिल शताब्दी समारोह के दौरान आयोजित आद्स रियूनियन लंच के 
अध्यक्षपद से, विश्वविद्यालय के चांसलर की हैसियत से अपने पहले भाषण में 
उन्होंने कहा था : “मैकगिल को “केवल कालेज की इमारतों के भीतर ही पढ़ाने 
को नहीं वरन्‌ पहाड़ी से उतरकर सड़कों पर, उपनगरों झौर कस्यों में भी जाने को 
तेयार रहना चाहिए ।” १ हि 
इस विश्वविद्यालय के स्नातकों के समक्ष २६ मई, १६ ३६ को दिए #ए उनके 
भाषण की शब्दावली आज भी सार्थक है: “आप जिस संसार के< (राधिकारी 
हैं, उसमें तीखा वैमनस्य और उथल-पुथल हैं। हमने---आपके श्रग्रजों ने---आपके 
ताथ अन्यायपूर्ण व्यवहार किया है ।'“'विश्वयुद्ध के बाद की उन्मत्त श्रराजकता 
कारण यही है कि मानव युद्ध से शिक्षा ग्रहण नहीं कर सका । उस घोर यंत्रणा 
पे निकल आने पर हमारी आत्मा को परिशुद्ध हो जाना चाहिए था, कितु ऐसा 
हुआ नहीं ।”* उन्होंने प्रथम विश्वयुद्ध का कारण बताया था आत्मा का रोग” । 


09७7-७७ एक: २ ६2० 
१. डी० एच० मिलर-बास्टों : बियटी ऑफ़ द सी० पी० आर०? (१8५१) पृष्ठ १४८ । 
२० वेही, पृष्ठ ४-५ | 


१७ पूर्थ भौर पद्िचिम 


“हमने उन ब्राध्यात्मिक मूल्यों १र ध्यान देना लगभग बन्द कर दिया, जिनके दा रा 
ही मानव की सम्पूर्ण प्रगति को आंका जा सकता है। इस युद्ध ने मानवता की 
प्रगति के सर्वोत्क्ृष्ट युग का अन्त कर दिया और युद्धका कारण इतना ही था कि हम 
भौतिकता के प्रति श्पनी लालसा को नियंत्रित करके अधिक ऊंचे न उठ सके । मुझे 
यह न बताइए कि युद्ध जमेनों की विजय-लोलुपता या अंग्रेजों की सा म्राज्यवादिता 
या फ्रांसीसी सांग्रामिकता या लाभ प्राप्त करने की पूंजीवादी लालसा के कुपरि- 
णाम से अधिक कुछ न था। ब्रिटेन ने संसार को व्यवस्था और भौतिक सभ्यता 
प्रदान की | जमंनी और फ्रांस ने कला श्र संगीत से संसार की शोभा बढ़ाई, 
विज्ञान और साहित्य से उसका कोष भरा। पूंजीवादियों को लाभ युद्ध के कारण 
मिला--वह स्वयं युद्ध काकारण नहीं था। हमें और गहराई में उतरना ही 
चाहिए। जिस पागलपन ने संसार को महायुद्ध के रक्तपात और विभीषिकाश्रों 
में डबो दिया, वह आत्मा का विकार है--मस्तिष्क का नहीं ।”" इन शब्दों के 
कहे जाने के बाद एक और विश्वयुद्ध हो चुका है, तथा हम भविष्य के प्रति आशं- 
कित हैं । | 
बियटी के इस कथन, कि हमारी 'आत्मा में विकार है, मस्तिष्क में नहीं, का 
अर्थ यही है कि शरीर, मस्तिष्क और आत्मा तीनों के स्वाभाविक सामंजस्य के 
निर्वाह से ही व्यक्ति और राष्ट््‌ सुखी हो सकते हैं; झ्राज के युग में आध्यात्मिक 
मूल्यों को भुलाकर हम मस्तिष्क की उपलब्धियों पर अश्रधिक जोर देते हैं, और 
इसी कारण हम दूखी हैं। आ्रात्मिक शक्तियां कम होती जा रही हैं तथा मस्तिष्क 
की उपलब्धियों का अनुपात भयोत्यादक सीमा तक पहुंच गया है। प्रत्यक्षतः हम 
पृथ्वी और आकाश को अपने अभ्रधिकार में किए हुए हैं, और परमाणु तथा तारों के 
रहस्यों को समभने लगे हैं, किन्तु आशंका से घिरे फिर भी हैं | कुछ ऐसा है जो हमसे 
छूट गया है। समकालीन विश्व-स्थिति मुझे एक भ्र्थमय कहानी की याद दिलाती 
है। ईसामसीह वीरान मैदानों से एक आबाद शहर में पहुंचे और पहली सड़क से 
गुज़रने लगे तो उन्हें कुछ झ्रावाजें सुनाई पड़ीं और एक नौजवान नवश्े में धुत मोरी 
में पड़ा दिखलाई दिया। उन्होंने पूछा, “तुम अपना समय शराबखोरी में क्यों गंवाते 
हो ? उसने उत्तर दिया, “मैं कोढ़ी था। झ्रापने मुझे ठीक कर दिया। भ्रब मैं 
ओर क्या करूं ? ” कुछ दूर और चलते पर उन्होंने देखा कि एक नवयुवक एक 
वेश्या का पीछा कर रहा है। उन्होंने कहा, “तुम झ्पनी आत्मा को विषय-वासना 
से क्यों दूषित कर रहे हो ? ” और नौजवान ने उत्तर दिया, “लॉर्ड, मैं प्रंधा था। 


३] 
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पूर्व ११ 
आपने मुझे दृष्टि दी। अब मैं और क्या करूं /” अन्त में, मगर के बीचोंबीच 
ज़मीन पर पड़ा एक बूढ़ा आदमी दीखा। वह रो रहा था। उन्होंने उससे पूछा, 
“तुम रो क्‍यों रहे हो ? ” बूढ़े ने उत्तर दिया, “लॉडं, मैं मर गया था। आपने मुभे 
फिर जीवन दिया । अब मैं रोने के अलावा और क्या करूं ? ” 

हमारी वैज्ञानिक उपलब्धियां हमारे स्वास्थ्य, समृद्धि, ग्रवकाश, यहां तक कि 
स्वयं जीवन की अभिवृद्धि में सहायक तो होती हैं, लेकिन हम उन्तका उपयोग क्‍या 
करते हैं ? अपनी आत्मा को शराब या वासना में डूब जाने देते हैं या शुन्यवाद 
को मानने लगते हैं जिसके अनुसार चेतना एक संकट है और जीवन से अधिक 
श्रेयस्कर मृत्यु है ? 

हम कभी-कभी कहते हैं कि हाइड्रोजत बम शान्ति-स्थापना का अस्त्र बन 
सकता है क्योंकि उसकी विनाशझ्च-क्षमता युद्ध को रोकने में समर्थ है। हाइड्रोजन 
बम मानव के लिए एक चुनौती है, एक नवीन स्वभाव, एक नवीन आध्यात्मिक 
दृष्टिकोण के विकास की पुकार है । बियटी ने अपने समय के नौजवानों को सलाह 
दी थी कि वे क्रोध कम करें, दूसरों की भत्सेना न करें, दूसरों के उत्कृष्ट भ्रंश पर 
विश्वास करने को तैयार रहें, सहज ज्ञान और करुणा जैसे गुणों का विकास करें। 


२. पुर्वे ओर पश्चिम 


इतिहास पर व्यापक दृष्टि डालने पर हमें पता लगता है कि प्राच्य जीवन- 
दर्शन पादचात्य जीवन-द्ॉन से भिन्‍न नहीं है। राष्ट्रीय अथवा महाद्वीपीय मनो- 
शान के भ्रममूलक विज्ञान में, जिसके अनुसार सभी प्राच्य एक प्रकार के हैं और 
सभी पाश्चात्य दूसरे प्रकार के, अधिक सत्यता नहीं है। इस प्रकार के सरसरे 
वक्तव्य किसी राष्ट्र के इतिहास की जटिलता का संकेत तो करते हैं, किन्तु वह 
वास्तव में उससे कहीं भ्रधिक जटिल है। सचाई तो यह है कि पूर्वी और पश्चिमी 
जातियों का आरम्भ एक ही प्रकार से हुआ था। अपनी प्रारम्भिक अवस्थाओं से 
उन्होंने ग्रपेक्षाकृत' स्वतन्त्र दृष्टिकोणों का विकास किया और कुछ ऐसे लक्षण 
उपलब्ध किए जिनके कारण वे परस्पर अलग दीखने लगे। आज दोनों एक ही 
समस्या का समाधान ढूंढ़ने में लगे हैं, और वह समस्या है मानसिक और आध्या- 
त्मिक मल्‍यों के एकीकरण की इन्हीं दोनों मूल्यों के पारस्परिक तनाव में ही इति- 
हास का अर्थ और उद्देश्य निहित है। पुर्वे और पश्चिम दोनों में अ्रनिश्चित प्रति- 
कलताएं हैं और उन्हें हल करने के प्रयत्न किए जा रहे हैं। पूर्व और पश्चिम द्वोनों 
एक-दूसरे से सीखने, नवीन, चिरपरिवर्तनशील परिस्थितियों के साथ अ्रतीत से 
प्राप्त परम्परा का सामंजस्य बिठाने तथा उसे एक नया जीवन्त रूप देने को 


१२ पूर्व भर पश्चिम 


प्रयत्नशील हैं। आत्मिक मुल्यों ग्रौर मस्तिष्क की उपलब्धियों के बीच के तनाव 
को कम करने के प्रयास में ही हमें मानवीय आत्मा की अतुलनीय उड़ानों और 
नये क्षितिजों के उद्घाटन के दर्शव होते हैं। आज भी मानव की अजेय आत्मा 
पीछे नहीं आगे देख रही है, ऊंचाई की ओर निरख रही है, तारों तक पहुंच रही 
है, फिर चाहे इसका मूल्य कितना ही अधिक क्यों न हो ग्रौर परिणाम कुछ भी हो। 
प्रयत्त करना हमारा धर्म है, असफलता से कुछ नहीं बिगड़ता क्योंकि असफलताएं 
ही सफलता की आधार हैं। 

केवल तीन व्याख्यानों में पृ्वे और पश्चिम के सम्बन्धों की सम्पूर्ण अथवा 
क्रमबद्ध व्याख्या प्रस्तुत करना संभव नहीं है। इसके लिए जितने विशद भअ्रध्ययन 
और चुनाव-क्षमता की आवश्यकता है वह मुभमें नहीं है। मेरा उद्देश्य तो बिलकुल 
सीमित है। मैं इस विशद समस्या पर कुछ विचार-मात्र प्रस्तुत करना चाहता 
हूं । 

पूर्व और पद्चिम ऐसे शब्द हैं जिनकी ठीक-ठीक परिभाषा संभव नहीं। 
उत्तरी अमेरिका के 'इंडियन' (आदिवासी) निश्चित रूप से अमेरिकावासी हैं 
क्योंकि वह धरती उनकी थी, किन्तु नृतत्त्वशास्त्री उनका सम्बन्ध पूर्वी जातियों के 
साथ जोड़ते हैं। आज का अमरीका यूरोप का ही प्रक्षेप, उसकी ही शाखा है। 
अमरीका ने यूरोप की ही परम्पराएं प्राप्त की हैं और उसके ही सिद्धान्तों, धामिक 
विश्वासों, चरित्र और आचारसंहिता, कानून की प्रणालियों और सरकार के 
ढांचे, कला और विज्ञान को अपना लिया है। ऐंग्लो-सेक्सन उत्तरी अ्रमरीका तथा 
लैटिन मध्य और दक्षिणी अ्रमरीका दोनों यूरोप के भी हैं और अपने भी। 
श्रमरीकाओं को छोड़ भी दें तो भी हम निश्चित रूप से नहीं कह सकते कि यूरोप 
कहां प्रारंभ होता है और एशिया कहां समाप्त। यूरोप वास्तव में एशिया के 
विशाल भूभाग से जुड़ा हुआ एक लम्बा क्षैतिज प्रायद्वीप है, और इसे यह नाम 
यूनानियों ने दिया था जो इसे (विशाल फेलाव' समभते थे। इसका समुद्रतट बहुत 
कटा-फटा तथा लम्बा है। देक्षिण में यह पश्चिमी एशिया व पूर्वी अफ्रीका से 
मिला है तथा उत्तर में एशियाई भ्ूभाग से संयुक्त है। 

इस समस्या पर यदि हम इतिहास और संस्कृति के दृष्टिकोण से विचार करें 
तो हमें मालूम है कि, “परस्पर सम्बंधित भाषाओं का एक परिवार-..-इंडो- 
यूरोपियतल--पश्चिमी आयरलेंड तथा स्काटलेंड के पठारों से गंगा और उससे भी 
भ्रागे तक अबाधित रूप से फैला है और उसमें कहीं कोई अ्रवरोध नहीं है।” * 


१. द यूरोपियन इन्हेरिंटेन्सर, सम्पादक : सर भर्नेंस्ट बार्बार तथा अन्य (१३५४), खंड 
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पूर्व 

सभ्यता के मूल्यों पर पूर्व या पश्चिम किसी का भी एकाधिकार नहीं रहा है। 

थूसीडाइड्स के अनुसार, ५०० ईसापूर्व या कम से कम उसके अपने समय 
(४०० ईसापूर्व ) से पहले कोई महत्त्वपूर्ण घटना नहीं घटी ।१ यह गलत है प्लेटो 
से बहुत पहले ही एशिया के विभिन्‍न भागों---ची न, ईरान झौर भा रत---में मानव 
तथा उसकी संस्थाग्रों को निर्दोष बनाने की आवश्यकता पर विचार किया गया 
था। ज़रथूस्त्र की चरित्रसंहिता का उद्देश्य भौतिक संसार पर ही नहीं भ्ात्मा 
पर भी सद्‌गुणों की विजय दिखाना है और इसकी सहायता से ही यूनानी 
दशन परिपक्व हो सका । व्यक्तिगत मूल्य और सामाजिक आचार-विचार पर 
कन्फ्यूशियस के विचार जगत्परसिद्ध हैं।' । 

फिर मानव का उदय प्राणि-विशेष के रूप में हुआ और सभ्यता, जिसके बारे 
में हम कुछ नहीं जानते, जनमी । इस समय मानव के इतिहास में विशाल परिवर्तन 
हुए । तब ८०० ईसापूर्व से २०० ईसापूर्व तक, जिसे प्रोफेसर कार्ल जैस्पर्स ने 
केन्द्रीय” युग कहा है, संसार के तीन विभिन्‍न भागों--भूमध्यसागरीय प्रदेश, 
चीन और भारत--में दशेनों और धर्मों का विकास हुआ । इन विचार-प्रणा लियों 
ने जातीय धर्म का खंडन किया और व्यक्ति की स्वाधीनता तथा सावंभौम' के 
साथ उसके सम्बन्ध की पुष्टि की। प्रत्येक भभाग में बौद्धिक प्रगति समान परि- 
स्थितियों--अनेक छोटे-छोटे राज्यों की उपस्थिति--के कारण हुईं । राजनीतिक 
एकता स्थापित करने के प्रयत्त किए गए। समानान्‍न्तर आध्यात्मिक विकास 
वास्तव में मानवता की मूलभूत एकता का ही प्रमाण है। लगभग १५०० वर्षों 
तक इन संस्कृतियों का समानान्तर विकास होता रहा । फिर वैज्ञानिक और यां- 
त्रिक उपलब्धियों ने पश्चिमी देशों में विशाल परिवर्तेत ला दिया और संस्क्ृतियों 
की भिन्‍नता स्पष्ट हो गयी । 

खगोलज्ञों का अनुमान है कि भौतिक विश्व का प्रारंभ चार या पांच अरब 
वर्ष पहले हुआ था। उससे पहले न तो तारे थे और न परमाणु । पृथ्वी का जन्म 
, लगभग तीन अरब वर्ष पहले हुआ था। फिर क्रमशः रीढ़धारी तथा स्तनपोषी 
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२. विश्वास है कि कन्म्रयृशियस और जेफर्सन दोनों ही मामूली आदमी, किसान या 
मज़दूर की चिन्ता में एकमत हैं, तथा दोनों ही अध्यात्मविद्या को तुच्छ समभते हैं, सत्ताबाद 
के विरोधी हैं, शिक्षाप्रसार को सरकार का उचित कतंव्य मानते हैं, व्यक्ति-विशेष की संभाव- 
नाओं के पूर्ण विकास पर विश्वास रखते हैं, ओर व्यक्तिगत व सावेजनिक गुणों की निरन्तर 
खोज करते रहना चाहते हैं | 


जन्तु पंदा हुए। आदमी इस ग्रह पर लगभग पांच लाख साल पहले आया । वह 
अन्य प्राणियों से भिन्‍न द्वितीय प्राणी था। वह अपने सबसे नजदीकी रिश्तेदारों, 
वनमानुषों, से भी भिन्‍न था क्योंकि उसने पेड़ों पर रहना छोड़कर दो पैरों पर 
चलना शुरू कर दिया। मनुष्य अपने पिछले पैरों पर चलने लगा तो उसके अगले 
पेरों और पंजों को उसके शरीर का भार संभालने की आवश्यकता न रही और 
वे अधिक सुकुमार काम करनेवाले हाथों में बदल गए । इस कारण वह सीधा 
खड़ा रहने और सांस की क्रिया को नियंत्रित रखने लगा; फलत: वाणी का 
विकास हुआ | किन्तु श्रादमी तथा दूसरे जानवरों के बीच का सबसे बड़ा ग्रन्तर 
तो है श्रादमी के मस्तिष्क का आकार और गुण । मानो अपने से पहले के जान- 
वरों को पीछे छोड़कर, ग्रादमी तकरहित जीवन के श्रंधकार से बाहर निकल 
श्राया और प्रइत करने लगा, यों ?” यही विवेकयुकत चेतनता का प्रादुर्भाव है । 
वह अ्रव अ्रंधी भोतिक शक्तियों का शिकार नहीं है, वरन्‌ भ्रपने भविष्य के निर्माण 
में स्वयं भागी बनता है। जानवर अनुभव से और नकल करके ही सीखते हैं, किन्तु 
अनुभव से सीखने की क्षमता का सर्वाधिक विकास आदमी में ही हो पाया है। 

विचार-क्षमता का पहला प्रकाशन हथियार बनाने में हुआ । यूरोप, एशिया 
श्रौर भ्रफ्रीका में हमें पूर्व प्लीस्टोसीन युग के पत्थर के हथियार मिले हैं, जो विशेष 
कामों के लिए बनाए गए थे। 

भावना और कल्पना विचार के संगी हैं। पूर्व पैलियो लिथिक युग में पत्थर 
के हथियारों के आकार और बनावट में सुधार हुआ; फलत: वे और अधिक उप- 
योगी तथा सुन्दर हो गए। उत्तर पैलियोलिथिक युग की कलात्मक क्षमता के 
नमूने--छेददार सीपियां और घोंघे, नक्काशीदार कंगन तथा हाथीदांतः की 
ताक की कीलें--हमें आ्राज भी मिलते हैं । गुफाओं की दीवारों पर अंकित या खुदे 
हुए चित्रों से पता चलता है कि उस समय के श्रादमी तीन विभाओंवाले दृश्यों 
को दो विभाशओ्रोंवाले चित्रों में प्रदर्शित करने की योग्यता रखते थे। स्पष्ट है कि 
उन्हें परिप्रेक्ष्य तथा तत्सम्बन्धित प्रकाश के नियमों का ज्ञान था। विचारक्षमता 
और कल्पनाशक्ति दोनों सक्रिय थीं। “आइचयंजनक वस्तुएं तो अनेक हैं, किन्तु 
आदमी के बच्चे से बढ़कर अ्रद्भूत, विलक्षण कोई नहीं है * कहते समय सोफ़ो- 
क्लीज़ का ध्यान केवल विचारक्षमता, अध्ययनशीलता और स्मृति पर ही नहीं 
वरन्‌ कल्पनाशक्ति, नये विचारों का सूजन तथा समय और स्थान की दूरी को 
पार करके ज्ञान को सुरक्षित रखने और प्रसारित करने की क्षमता पर भी था। 
कल्पनाजन्य कृतियां भी व्यावहारिक और भौतिक हथियारों के स 


हि कल मान ही 
१. गिल्बट मरे कृत 'एेंटियॉन? 


का अंग्रेड़ी अनुवाद (जाज एलेन ऐण्ड अनविन लिमिटेड)। 


पूर्व १५ 
पुरानी हैं। 

नियोलिथिक युग में क्रान्ति हुई । आदमी खाद्य-संग्रह करता छोड़कर 
खाद्य-उत्पादन करने लगा। अनाज की खेती और पशुपालन इस परिवत्तेन के 
मुख्य लक्षण थे और इन्हींके कारण जनसंख्या तेजी से बढ़ने लगी। इससे एक 
नवीन भअर्थ-व्यवस्था का उदय हुग्नरा । पेनी लकड़ी या कुदाल से ज़मीन खोदना, 
फिर बल या इसी तरह के दूसरे जानवरों द्वारा खींचे जानेवाले हल का इस्तेमाल, 
नदियों से नहरें निकालकर ज़मीन की सिंचाई करना--इन सबके कारण नये 
शिल्प का आरम्भ हुआ । नियोलिथिक कात्ति का अ्थे है प्रकृति के प्रति एक नया 
तथा अधिक आक्रमणात्मक दृष्टिकोण । इस यूग के मानवों ने प्रकृतिप्रदत्त चीज़ों 
को चुपचाप स्वीकार न करके अपनी झ्रवश्यकतानुसा र उन्हें बदला भी। उन्होंने प्रा- 
कृतिक रूप से न पायी जानेवाली क्षत्रिम वस्तुओं--जैसे, मिट्टी के बतंन, ईंटें, 
कपड़े--का निर्माण किया। उन्होंने पहिये बनाए; वे पशु-पालन करने, घर बनाने 
और जलवायु के परिवतेनों से अपनी रक्षा करने के लिए सूती या ऊनी कपड़े 
बुनकर या चमड़ा सिलकर पहनने के वस्त्र बनाने लगे। स्वयं को अनुशासित करके 
उन्होंने स्थायी समुदायों की नींव डाली। खाद्य-उत्पादन सभ्यता की आवश्यक 
शर्ते है,और प्राप्त प्रमाणों से पता चलता है कि इसका आरम्भ मिस्र और मध्यपू्वे 

में यूरोप के किसी भी स्थान से (लगभग २००० साल पहले हो चुका था।! 

' मानव-जीवन सह-अ्रस्तित्त और सहयोग का संयुक्त जीवन है। यह सामु- 
दायिक जीवन जड़ प्रक्रिया नहीं है, गतिमय है, जिसमें क्रियाएं-प्रतिक्रियाएं होती 
हैं। मधुमक्खी के छत्ते या चींटियों की बांबी की तरह, सामाजिक या सहयोगी 
जीवन पर प्रवृत्तियों का नहीं बल्कि श्र और उद्देश्य का प्रभाव पड़ता है। इसी 
मानसिक यथार्थ के कारण भुंड मानव-समाज बन जाता है। भाषा और संकेतों 
तथा धामिक और राजनीतिक संस्थाओं द्वारा यही यथार्थ प्रकट होता है। 

लाखों वर्षों के अप्राप्य प्रगू-इतिहास में मानव के निर्माण की दिशा में निश्चित 
कदम उठाए गए । उसकी तुलना में पिछले छः हज़ार वर्षों का लिखित इतिहास 
थोड़े ही समय का है। उन लम्बे युगों में ग्रनेक आकार के मनुष्य दुनिया के विभिन्‍न 
भागों में रहते थे और एक-दूसरे के बारे में उन्हें तनिक भी ज्ञान न था। 

यूरोप को केन्द्र मानकर पूर्व और पश्चिम का अन्तर बतलाया जाता है। भौगो- 


| अलललननलपनभन५पकन- 


१. प्रोफेसर वी० गार्डन चाइल्ड का विचार है कि 'सम्भावना इस बात की है कि यूरोप 
में नियोलिथिक अथंशास्त्र का क्रमशः प्रवेश निकटपूव से हुआ था ? फिर भी, | वे स्वीकार करते . 
हैं, इस विचार का कोई निश्चित प्रमाण नहीं मिलता |--द यूरोपियन इन्हेरिटेन्सः प्रथम 
खंड (१६५४) पृष्ठ ४१ | 


कह पूर्व और पश्चिम 


लिक क्षेत्र सास्क्रृतिक या नृतत्त्वशास्त्रीय इकाइयां नहीं होते ।* पूर्व और परिचम 
दोनों में से कोई भी संसृष्ट इकाई नहीं है। दोनों में से प्रत्येक केवल एक शब्द है, 
जो विकास की विभिन्‍्त दशाओं में अनेक पृथक्‌ू-पृथक्‌ लोगों और धर्मों के लिए 
प्रयुक्त होता है। दोनों की संस्क्ृतियों का अपना अलग व्यक्तित्व था । श्रफगान 
मुसलमान और फ़िलिपिनो केथलिक या चीनी ताभ्रोवादी और लंकावासी बौद्ध में 
कोई समानता नहीं है। फ्रांस और जम॑नी तथा स्पेन और सके डिनेविया। के समान चीन, 
/ जापान और भारत का अपना-अपना अलग सांस्कृतिक विकास हुआ था । अत: 
पश्चिमी या पूर्वी संस्क्ृति कहने का कोई अर्थ वहीं, क्योंकि समान आरंभ होने पर 
भी उनके भ्रनेक उपविभाग रहे हैं। फिर भी, जितनी श्रच्छी तरह परिचिमी संस्कृति 
की उपसंस्क्रतियों को परस्पर सम्बन्धित किया जा सकता है, उतनी अच्छी तरह 
पश्चिमी और परिचमेतर संस्क्रतियों को नहीं । 

इतिहास पर व्यापक दृष्टि डालने पर हमें मालूम होगा कि सम्पूर्ण मानव- 
जाति और उसकी सामाजिक व्यवस्थाओं के कुछ मौलिक लक्षण होते हैं, जो हमारे 
विचारों को आक्रान्त किये रहनेवाले श्रन्तरों से अधिक प्राथमिक हैं। फिर भी ये 
अन्तर स्पष्ट हैं और किसी संस्कृति को उसका रूप और विशिष्टता प्रदान करते 
हैं। और संस्कृति अपने सदस्यों को विपरीत दिशाओं में क्रियाशील बलों के अत्यन्त 
सृक्ष्म संतुलन के फलस्वरूप उत्पन्न समतुलन और दढ़ता प्रदान करती है। उदा- 
रणत:, भारतीय संस्कृति एक लम्बी एवं वेविध्यपूर्ण परम्परा है; दर्शन और धर्म, 
कला ओर साहित्य, विज्ञान और मानव-विज्ञान के क्षेत्रों में एक महान अट्ट प्रयास 
है । 

किसी ऐतिहासिक संस्कृति की बात करने का अर्थ है उसे जीवित रखनेवाले 
. मुल्यों ओर विश्वासों की बात करना, उसके सामाजिक ढांचे का निर्धारण करने- 
वाली आध्यात्मिक शक्तियों की बात करना । मार्क्सवादियों का विश्वास है 
कि संस्कृति उत्पादन के भौतिक उपायों का बाहरी ढांचा मात्र है किन्तु यह ठीक 
नहीं। केवल हिन्दू भारत, बौद्ध एशिया, पश्चिमी ईसाई-सा मञ्राज्य या मुसलमान 
समाज जैसे नामों से ही मालूम होता है कि प्रत्येक समाज की आधारशिलाएं 
आध्यात्मिक परम्पराएं हैं, जीवनदर्शन हैं | सामाजिक संस्थाएं, आर्थिक व्यव- 
स्थाएं और वैज्ञानिक विश्वास सभी परस्पर कुछ आदर्शों से बंधे हैं, जिनके बल _ 





१: यूरोप के साथ भोगोलिक सीमाओं के आधार पर एशिया का विभाजन निकटपूवे, मुसल- 


मान देश, मध्यपूर्व, भारत, इंडोनेशिया और सुदूरपूवे, चीन, जापान और इडोचीन में किया 
गया है । 


पूर्व १७ 
पर ही मानव अपनी प्रकृति की हेतता--पश्ु और मानव, प्रवृत्ति और बूद्धि, व्यक्ति 
ग्जौर समाज--पर विजयी हो पाता है । जब तक कोई समाज अपने ग्रादर्श पर 
जीवित रहता है, तभी तक उसके उपायों श्नौर उपलब्धियों में प्रथ रहता है । विश्वास 
खंडित हो जाने पर समाज का दिशानिर्देशक और दिशा दोनों खो जाते हैं । अ्रनि- 
वाय विश्वासों का मुरकाना ही सांस्कृतिक हांस का लक्षण है। स्पेंगलर के शब्दों 
में, संस्कृति कठोर होकर सभ्यता बन जाती है, एक निश्चित आकार. ग्रहण कर 
लेती है, जिसमें कोई और रूप ग्रहण करने की, भ्रागे विकास की क्षमता नहीं रह 
जाती। पुरानी और नई सभी संस्क्ृतियों की जड़ें होती हैं। उनपर दूस रे प्रभाव पड़ते 
हैं। पुराने समय में चीनी और हिन्दू संस्कृतियों का सम्पर्क परिचिमी संस्क्ृतियों के 
साथ था । इसी प्रकार पश्चिमी संस्क्ृतियों का सम्पर्क चीनी और हिन्दू संस्क्ृतियों 
के साथ था। विचारों का आ्रादान-प्रदान बहुत अधिक हो चुका है, जिसे उस सीमा 
तक स्वीकार करने की प्रवत्ति हममें नहीं है । 


३. सिधु-सभ्यता 


बिशप वेस्टकॉट ने स्वर्गीय श्री सी ० एफ़० एण्ड ज से कहा था : “भारत और 
यूनान ही ऐसे दो विचारक राष्ट्र थे जिन्होंने संसार के इतिहास का सृजन किया। 
यूनान यूरोप का अगुशा था। उसी प्रकार भारत सदा एशिया का अगुआ रहेगा। १ 
भारत एशिया का अगुआ होने का दावा नहीं करता और चीन की संस्कृति की 
प्राचीनता और महत्ता को स्वीकार करता है, फिर भी इस कथन से इतना तो 
स्पष्ट है कि प्राचीनकाल से ही एशियाई मामलों पर भारत का महत्त्वपूर्ण प्रभाव 
रहा है। 

अपने अध्यात्मवाद और निश्चयवाद, आत्मविषयक दृष्टिकोण और हेत॒वादी 
विचारधारा-सहित भारतीय संस्कृति का प्रभाव चार हज़ार वर्षों से संसार पर 
छाया हुआ है । इंडोनेशिया और इंडोचीन, मलय और थाईलेंड, वर्मा और लंका, 
चीन और जापान कुछ अंशों में भारतीय आत्मा--ब्राह्मण और बौद्ध--के साक्षी 
हैं। प्रंगकोर का शानदार सौन्दर्य और बोरोबुदुर की शान्त रम्यता को देखकर 
हमें उनके निर्माताश्रों की अद्भुत प्रेरणा और शिल्पकुशलता पर आश्चर्य हुए 
बिना नहीं रहता । 

हमारे एक महान कवि कलिदास को मालूम था कि विदेशों में भारत का प्रभाव 
कितना था। इसीलिए क्या आइचये, यदि उन्होंने हिमालय पर्वेत का वर्णन इस तरह 


१. चाल्से फ्रियर ऐण्ड ज्', बनारसीदास चतुर्वेदी तथा मारी साइक्स (१६४६), पृष्ठ १८ 
(जॉज एलेन ऐंड अनविन) | 


किया मानो वह पृथ्वी को मापने का गज़ हो, सभ्यताओं को मापने का पैमाना 
हो ।' कहा जाता है कि हिमालय पर देवताओं का निवास है।* 

जिस संस्कृति का विकास लम्बे समय तक गअ्रविच्छिन्न रहा हो, उसकी आत्मा 
से साक्षात्कार करने का ढंग यह नहीं है कि किसी विशेष समय पर उसका लेखा- 
जोखा ले लिया जाए। यह लेखा-जोखा न तो उसके पहले की दशाश्रों में मिल 
सकता है और न बाद के विकास में । किसी ऐतिहासिक प्रक्रिया को समभने का ढंग 
यही है कि उसकी सम्पूर्ण वृद्धि को समझा जाए और उस गुद्य अर्थ को पाने 
का प्रयास किया जाए, जो हर दशा में भ्रपनी भ्रभिव्यक्ति के लिए संघर्ष रत रहता 
है किन्तु कभी भी सम्पूर्णतः व्यक्त नहीं हो पाता। यही है वह अन्तरात्मा जो 
इतिहास की विभिन्‍न अवस्थाओं को एक सूत्र में बांधती है, और प्राचीनतम तथा 
नवीनतम सभी अ्रवस्थाओं में उपस्थित है। भारतीय संस्कृति का यह श्रथ॑, यह 
आध्यात्मिक केन्द्रबिन्दु क्‍या है ? 

कुछ समय पहले तक हम सोचते थे कि लगभग तीन हज़ार वर्ष पहले भारत 
में एक उच्च सम्यता थी, जिसका विशाल प्रभाव पश्चिमी देशों पर यूनानियों 
और भरबों द्वारा पड़ा था। हड़प्पा और मोहनजोदड़ो की पुरातात्त्विक खोजों से 
पता चला है कि ३००० ईसापूर्व सिन्धु-घाटी में एक अत्यन्त उन्नत सभ्यता थी। 
मुहरों और तावीज़ों पर की गई खुदाई से परिणाम निकाला जा सकता है कि 
बाद के भारतीय घामिक जीवन पर इस सभ्यता का अ्रमित प्रभाव पड़ा था।* 
सर जॉन मार्शल का कथन है कि अनेक प्रमाणों से भारत में एक ग्रत्यन्त विकसित 


१. अस्थ्युत्तरस्थां दिशि देवतात्मा 
हिमालयों नाम नगाधिराज:ः । 
पूर्वापरो तोयनिधी वगाह्यम 
स्थित: पृथिव्या इव मानदर्डः ॥। --कुमारसंभव, १,१ 

२. देवभूमित्वम्‌ शक्यते । 

३. फादर हेरास ने लिखा है : “समय बीतने के साथ-साथ भारत में अधिक परिवर्तन नहीं 
हुआ है। वहां के विशाल मेदानों में विदेशी आक्रमण हुए हैं, लड़ाइयां लड़ी गयी हैं, नये-नये 
राष्ट्रों और जातियों ने उसे पराजित करके वहां शासन किया है, विदेशी सम्यताओं ने नये 
विचार ओर नये आदर्श प्रदान किए हैं, लेकिन प्रत्येक जाति और प्रत्येक वस्तु को भारतीय राष्ट्र 
ओर उसकी प्राचीन सभ्यता ने प्रमावित किया है, तथा उनका रूप, आकार ओर प्रकार नये ढांचे 
में ढल गए हैं | मिल्र, बेबिलोनिया और असीरिया की ग्राचीन सम्यताओं का नामोनिशान तक 
आज संसार के नकशे पर नहीं है। किन्तु भारतीय सभ्यता, जिसकी पहली किरणों को, आज के 

' थुग में, सिंधु घादी में खोज निकाला गया है, अब भी जीवित है'''“र्टडीज़ इन प्रोटो-इ डो-मेडी- 
' टरेनियन कल्चर” ( १६४३ ), पृष्ठ ११ । 


श्र 


पृ द १६ 


संस्कृति की उपस्थिति का पता चलता है “जिसके पीछे अभ्रवश्य ही भारत की 
धरती पर एक लम्बा इतिहास होना चाहिए, जिसके प्रारम्भिक युग की मात्र 
धुंघली कल्पना ही की जा सकती है ।”? प्रोफेसर चाइल्ड ने लिखा है : “मिस्र शऔर 
बैबिलोनिया के समान भारत में भी, ईसा से तीन हजार साल पहले, अपनी एक 
स्वेथा स्वतन्त्र व्यक्तित्वशालिनी सभ्यता थी, जो अन्य सभ्यताओ्रों की सिरमौर 
थी। श्र स्पष्टत: उसकी जड़ें भारतीय धरती में गहराई तक चली गई हैं । वे 
आगे लिखते हैं: “यह झ्रभी भी जीवित है, यह निस्सन्देह भारतीय है और आधुनिक 
भारतीय संस्कृति की ग्राधारशिला है । + इस संस्कृति का घनिष्ठ सम्बन्ध पश्चिमी 
राष्ट्रों की संस्कृतियों के साथ था।* ह 


१. मोहनजोदड़ो ऐर्ड द इण्डस सिविलाइजे शन? (१६३१) खंड १, पृष्ठ १०६ । 

२. न्यू लाइट ऑन द मोस्ट ऐंशेंट ईस्ट” ( १६३४), पृष्ठ २२० । प्रोफेसर फ्र कफू्ट ने 
लिखा है : “यह निर्विवाद दे कि सभ्य संसार का निर्माण करनेवाली प्राचीनतम जटिल संस्कृति 
में यूनानियों के उत्थान से पहले भारत का प्रमुख माग था ।? 

< इश्डस सिंविलाइ्ज़ेशन एंड द नियर ईस्ट', ऐनुअल बिबिलियोग्राफी आफ इण्डियन 
आर्क्योलॉजी, खण्ड ७, पृष्ठ १२ | डॉक्टर हाल का कथन है : “इसमें कोई सन्देह नहीं कि 
भारत प्राचीनतम मानव-संस्क्ृति के केन्द्रों में से एक रहा होगा ओर यह कल्पना भी स्वाभाविक है 
कि पश्चिम को सभ्य बनाने के उद्देश्य से पूव॑ से आनेवाले विचित्र प्राणी, जो न तो सेमेटिक 
थे ओर न आये, भारत के ही निवासी थे । हम खयं देखते हैं कि सुमेरियाई लोग भारतीयों 
के कितने समान हैं | इस तथ्य से भी यही मालम होता है ।” १७४। 

३. मिस्र ओर बेबिलोनिया की सम्यताशञ्रों तथा चीन ओर भारत की संस्क्ृतियों को अल्फ्रे ड 
वेबर प्रारम्भिक संस्क्ृति के, जो अनेतिहासिक भी है ओर अंधविश्वासी भी, उदहरण मानते हैं | 
इनकी तुलना वे करते हैं यूनानी-यहूदी आधार पर केवल पश्चिम में विकसित सहायक संस्क्ृतियों 
से । कार्ल जेस्पसे इस विचार के विरोध में कहते हैं : “आज हम जिस भारत और चीन को जानते 
हैं उनका जन्म 'एक्शियल? युग में हुआ था, उनकी संस्क्ृतियां प्रारम्मिक नहीं सहायक हैं। भारत 
ओर चीन दोनों ही पश्चिम के समान श्राध्यात्मिक गहराइयों में उतर सके थे । ऐसा मिस्र और 
बेबिलोनिया तथा भारत ओर चीन की आदिकालिन संस्क्ृतियों में सम्भव न हो सका था।? कार्ल 
जेस्पसे कृत द ओरिजिन ऐड गोल आफ हिस्टरी?, अंगरेज़ी अनुवाद ( १६५३ ), पृष्ठ रछ्८। 
अल्फ़ ड वेबर इस तथ्य से अनभिज्ञ नहीं हैं | वे लिखते हैं : "नो सो ईसापूर्व तक संसार में 
तीन संस्क्ृति-केन्द्रों--पश्चिमी एशियाई-बूनानी, भारतीय ओर चीनी--की स्थापना हो चुकी थी । 
उस समय से छः सो ईसापूब तक तीनों केन्द्रों में लगभग आश्चयूजनक रूप से' एक ही समय में 
ओर परस्पर स्वतन्त्र रूप से धार्मिक एवं दाशंनिक खोजें हुई तथा उन विचारों और निष्कर्षा की 
दिशा सा्वभोमिकता की ओर थी। ज़रथूरत्र, यहूदी सिद्धों, यूनानी दाशंनिंकों, बुद्ध, लाओत्से 
द्वारा विश्व की धार्मिक एवं दाशंनिक व्याख्याएं की गई' तथा मानसिक प्रवृत्तियों का विकास 
हुआ | पारस्परिक आध्यात्मिक प्रभावों के कारण ये ओर विकसित हुई, नये ढांचे में ढलीं, 
मिश्रित हुईं, पुनः जनमीं, रूपान्तरित हुई' या सुधरी | ये ही विश्व के धार्मिक विश्वासों और 


पूर्व और पद्चिम 


मोहनजोदड़ो का सर्वोत्कृष्ट समय ३५००-२२५० ईसापूर्व के बीच था। 
नगर योजनानुसार बसा था। तेंतीस फुट चौड़ी सड़कें पूर्व से पश्चिम, उत्तर से 
दक्षिण जाती थीं। गलियों की चौड़ाई इनसे श्राधी थी। इमारतें पकी ईंटों और 
मिट्टी के गारे से बनी थीं। अनेक इमारतें तो कई मंजिलों की थीं। मकानों में 
स्तानागार और नालियों का प्रबन्ध था। सार्वजनिक स्तानागार भी थे। नालियों 
के पाइप मिट्टी के थे-पकाकर, आ्रापस में जोड़कर बनाए हुए । मिट्टी या पत्थर की 
तावीज़ों से उनका सौन्‍्दर्य-प्रेम स्पष्ट है। उनपर चमकदार पालिश है भ्रथवा बेल, 
बाघ, हाथी या मगर के चित्र खुदे हैं। जानवरों के चित्र यथातथ्य हैं। वे सोना, 
चांदी, सीसा, तांबा आदि धातुओं का प्रयोग जानते थे। वे कांसे के संकर बनाना 
जानते थे। आकर्षक नृत्य करती हुई एक यूवती की कांस्य-मूर्ति खुदाई से प्राप्त 
हुई है। चूड़ियां, कंगन और नाक की कौलें भी मिली हैं, तराजू मिले हैं जिनसे 
मालूम होता है कि तौलने और मापने के उपकरणों का उन्हें ज्ञान था। गोटियां 
मिली हैं, और एक तरह का खेल वर्गों में विभाजित तख्ती पर मोहरों से खेला 
जाता था। उन्हें कपास (या रूई) को उपयोग में लाना झ्राता था |* 

मोहनजोदड़ो में प्राप्त धार्मिक श्रवशेषों में मां देवी की मृतियां हैं । 
इसके अतिरिक्त" एक पुरुष देवता की मूर्तियां भी मिली हैं, जो परम्परागत 
शिव की प्रतिरूप मालूम पड़ती हैं । स्पष्ट है कि आधुनिक हिन्दू धर्म की 
अनेक विशेषताओं के स्रोत भत्यन्त प्राचीन हैं। सर जॉन मार्शल ने तीन मुखों 
वाले एक देवता (त्रिम्रूतति) का जिक्र किया है, जो एक चौकी पर पद्मासन में 
ध्यानावस्थित बैठ हैं। वे ममछाला पर आसीन हैं और उनको घेरे हुए हैं हाथी, 
बाघ, गेंडा और भेंसा। महान योगी शिव की यह मूर्ति पांच-छः हज़ार वर्षों से 
भारत के आध्यात्मिक जगत्‌ में प्रमुख स्थान ग्रहण किए है और इस तथ्य की 
प्रतीक है कि झ्रात्मविजय, साहस, पवित्रता, जीवन में एकता ओर भाईचारे से 
ही पूर्णता प्राप्त की जा सकती है। यही आदर्श हमें परमात्मा के चिन्तन में लीन 
उपनिषदों के द्रष्टाओं में, भ्ज्ञान और ईर्ष्या को पराजित करनेवाले शान्त | 
सोम्य बुद्ध में, आत्मसमपंण के पश्चात्‌ सार्वभौम प्रेम में एकाकार हो जाने और 
दाशनिक व्याख्याओं के मापदंड हैं।. इस युग की समाप्ति के बाद, अर्थात्‌ सोलहवीं शताब्दी के 
बाद, थार्मिक विश्वासों में मूलतः लया कुछ भी नहीं जोड़ा जा सका है (?? 
“आर जेस्पसे कृत 'द ओरिजिन एड गोल आफ हिस्टरी', अंगरेज़ी अनुवाद, ( १६५३ ) 
पृष्ठ २७६। 

१. शतादिदियों बाद हेरोडोट्स ने एक पौधे? का जिक्र किया जिसमें फल नहीं लगते बल्कि 


85० ऊन से भी अधिक अच्छा और बढ़िया ऊन पैदा होता है, भारतीय जिससे कपड़े तैयार 
करते हैं | 


पूर्व ' २१ 


ईह्वर का भकक्‍त बन जाने, और आत्मलीन लालसाओं से ऊपर उठकर परम पिता 
परमात्मा की इच्छा का पालन इस पाथिव जगत में सदेव करनेवाले साधुश्ों के 
आनन्दातिरेक में मिलता है। सृजनात्मक जीवन केवल उन्हींके लिए संभव है, 
जो एकाग्र और पवित्र रह सकते हैं, और जिनमें एकान्त-चिन्तन का साहस है । 
एकान्त के क्षणों में ही सत्य और सौंदय के दर्शन होते हैं ग्रौर हम उन्हें पृथ्वी पर 
लाते हैं, भावनाओं के परिधान पहनाते हैं, शब्दों में व्यक्त करते हैं, गतिमयता 
प्रदान करते हैं या दर्शन के रूप में आंक देते हैं। मस्तिष्क को आ्रात्मा का वाहन 
बनाने के लिए एकान्त और चिन्तन आवश्यक हैं। सम्पूर्ण वृद्धि भीतर से बाहर 
की ओर होती है। आत्मा ही स्वतन्त्रता है। सच्चा ऐश्वयं मानसिक है, भौतिक 
नहीं । स्वतन्त्रचेता व्यक्ति अन्य व्यक्तियों से अलग है। 
भारतीय इतिहास के प्रारम्भ में ही मानव-चेतना की एक निश्चित दिशा 

निर्धारित कर दी गई है। अपना अ्रस्तित्व बनाए रखना, झ्रात्मा की निर्मेलता[ 
को स्थिर रखना ही मानव-जीवन का लक्ष्य है। हममें आत्मपरकता का सिद्धांत 
कार्यरत है जो बाहरी प्रभावों के दबाव से मुक्त है। साधारणतः हम स्वयंचालित 
कल हैं; हमारे कथन औझौर कार्य, मानसिक स्थितियां और भावनाएं, विचार 
और अभिप्राय सभी बाह्य शक्तियों द्वारा उत्पन्न होते हैं। किन्तु मानव को किसी 

अन्य आधार पर कार्यरत होता चाहिए। एक पृथक्‌ अस्तित्व बनना उसके लिए 
आवश्यक है। जो कुछ वह है उतने से ही उसे सन्तुष्ट नहीं होना चा हिए। अपनी 
चेतना में उसका पुनर्जन्म या कायाकल्प होना चाहिए। आमोद-प्रमोद और 
विलासमय जीवन बितानेवाला व्यक्ति अनिवार्यतः आन्तरिक पथ के पथिक 
भीतर से बढ़ने और नई-नई शक्तियां व गुण प्राप्त करनेवाले व्यक्ति से ऊंचे तल 
पर नहीं होता । मानव केवल भौतिक सम्पत्ति--यहां तक कि ज्ञानार्जन--से है 
सन्तुष्ट नहीं हो सकता । उसका ध्येय कुछ और है--आत्मसाक्षात्कार करना। 


४. वैदिक संस्कृति 


१५०० ईसापूर्व से ६०० ईसापूर्व तक वेदिक युग माना जाता है। ऋग्वेद 
होमर या ओल्ड टेस्टामेंट' से भी पुराना है। वेदान्त के उद्गम, वेदों के भ्रन्तिम 
प्रंश अर्थात्‌ उपनिषदों की रचना 'भ्राँफ़िक' और एल्यूसीनियाई दर्शन तथा पाइथा. 
गोरस व प्लेटो से पहले हो चुकी थी। वेद आये और आ ये पूर्व दर्शन के सम्मिलन 
के प्रतीक हैं । 

आध्यात्मिक उत्पीड़न, केवल-मात्र जिससे मानव महान हो सकता है, ऋग्वेद 
इन प्रसिद्ध शब्दों में फट पड़ा है : “अस्तित्व या अनस्तित्व कुछ नहीं था। वायु 
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या ऊपर आकाश भी नहीं था। फिर वह क्या है जो गतिशील है ? किस दिल्षा में 
गतिशील है और किसके निर्देशन में ? कौन जानता है ? कौन हमें बता सकता है 
कि सृष्टि कहां हुई, केसे हुई और क्या देवता इसके बाद पैदा हुए ? कौन जानता 
है सृष्टि कहां से आ्राई ? और कहीं से आई भी तो इसका निर्माण भी हुआ या नहीं ? 
केवल वह अ्रकेला जानता है, जो स्वर्ग में बंठा सम्पूर्ण सृष्टि को देख रहा है, और 
फिर क्या वह भी जानता है ? “* इन शब्दों में आत्मिक खोज, आरा ध्यात्मिक अस्थि- 
रता और बोद्धिक सन्देहवाद की अभिव्यक्ति है और यहीं से भारत के सांस्कृतिक 
विकास का आरंभ हुश्ा | ऋग्वेद के द्रष्टा एक सत्य में विश्वास करते हैं । यह सत्य 
हमारे अस्तित्व को नियंत्रित करनेवाला एक नियम है, हमारी सत्ता के विभिन्‍न 
स्तरों को बनाए रखता है, एक अश्रसीम वास्तविकता, 'एकम्‌ सत्‌', है और विभिन्‍न 
देवता इसीके अनेक रूप हैं। ऋग्वेद के देवता वास्तव में ग्रमर ईश्वर की शक्तियां 
हैं, सत्य के अभिभावक हैं तथा हम प्रार्थना, उपासना और भेंट द्वारा उनकी कृपा 
प्राप्त कर सकते हैं। उनकी कृपा के बल पर हम सत्य के नियम, ऋतस्य 

पंथा, को पहचान सकते हैं । 
वेदों में जिन सत्यों का इंगित मात्र किया गया है, उपनिषदों में उन्हींकी 
व्याख्यां की गई है। हम पाते हैं कि उपनिषदों के द्रष्टा जिस सत्य को देखते थे 
उसके प्रत्येक रंग-रूप के प्रति पूर्णतः ईमानदार थे। इस तथ्य के कारण उनकी 
व्याख्या के अनेक निष्कर्ष तो अव पुराने पड़ गए हैं किन्तु उनकी कार्येविधि, उनकी 
आत्मिक और बौद्धिक ईमानदारी तथा आत्मा की प्रकृति के बारे में उनके विचारों 

का स्थायी महत्त्व है । 
उनका कहना है कि एक केन्द्रीय सत्ता अवश्य है, केवल एक, जिसके भीतर 
सब कुछ व्याप्त है। प्रत्यक्ष भौतिक विजयों, अन्तरिक्ष की भ्रमाप विशालता और 
अगणित झाकाशीय पिंडों से परे परमात्मा का अस्तित्व है। सम्पूर्ण सत्ता का 
१. 2, १२६ | 

२. मित्तनि एशिया (माइनर) में (चोदहवीं शताब्दो ईसापूवे के) जालियों जेसे अमिलेर 
मिले हैं, जिनमें वेदिक देवताओं इन्द्र, मित्र, वरुण ओर अश्विनिकुमारों का जिक्र है| कहा जात 
है कि ज़रज्ञ स ने मीडिया में एक मन्दिर का विनाश कर दिया था। जहां इन्द्र और शर्व जैर 
वेदिक नामों वाले देवताओं की पूजा की जाती थी | वेदिक ओर अवेस्ताई विश्वासों का निक 
सम्बन्ध प्रसिद्ध है और बहुत प्रार्चनकाल से ईरान और भारत के निवासी साथ-साथ अथवा बहुर 
समीप रहे थे । मित्र सूर्य के प्रकाश के वेदिक देवता थे ओर प्राचीन ईरान में उन्हें मिथाज़् कह 
जाता था | मिथ्राज्ञ सम्प्रदाय का पश्चिम में खब प्रसार हुआ | इस सम्प्रदाय को भी ईश्वरीय सत्य 
का उदघाटन ओर भानवता का उसका उद्दश्य बतानवाला कहा जाता था। एक समय ता ऐस)। 


आया जब ईजलाई परम के साथ इस सम्प्रदाय को प्रतियोगिता होने लगी |अभी कुछ समय पर 
लन्दन नगर के बीच सें, संट पॉल गिरजाघर के समीप, मिथ्याजु का एक रोमक मन्दिर मिला है । 


दूर ११ 


प्रस्तित्व परमात्म। के कारण है और परमात्मा के ही कारण इस संसार का कुछ 
अर्थ है। 
परब्रह्म पुरुषोत्तम सारी वस्तुग्रों के भीतर व्याप्त है, मानव की आत्मा में तो 
उसका निवास है ही। “लघुतम से अधिक लघु और महत्तम से अ्रधिक महत्‌ यह 
अस्तित्व का सारतत्त्व प्रत्येक प्राणी के भीतर उपस्थित है।” भारत के बाहर जिस 
सिद्धान्त के कारण उपनिषद सर्वाधिक प्रसिद्ध हैं वह है--तत्‌ त्वम्‌ असि; परब्रह्म 
का निवास प्राणी के भीतर है । परमात्मा हृदय की गहराइयों में प्रतिष्ठित है। 
धववह आदिसत्ता इन्द्रियग्राह्म नहीं है, अंधकार से घिरी अज्ञात की गहराइयों में 
स्थित है, घाटियों में अवस्थित है, प्राणियों के हुदय में निवास करती है।” परत्रह्म 
की उपस्थिति की प्रतीति से व्यक्ति पवित्र हो जाता है। 
परनब्रह्म पुरुषोत्तम को पहचानना और उसके साथ एकाकार हो जाना 
मानव-मात्र का लक्ष्य है। इस सम्मिलन की व्याख्या बाह्य ढंग से नहीं की जा 
सकती । ईह्वर को अपने से बाहर मानकर न तो उसकी आराधना की जा सकती 
है, और न सेवा या प्रेम । यह एक ऐसा कार्य है जिसे 'ईह्वर को अपना वना लेना 
और स्वयं ईश्वर का बन जाना ही कहा जा सकता है। मानवीय विवेक की इस 
क्षेत्र में कोई पहुंच नहीं है, इसीलिए इसका विश्वस्त विवरण देना मानव के 
विवेक के लिए असंभव है। किन्तु मानव का हृदय ईश्वर से अवश्य प्रेम कर 
सकता है। 
उच्चतम अवस्था ज्ञान' की अवस्था कही जाती है। इस एक शब्द से ही 
स्पष्ट है कि ईश्वर को समझना अनिवायंतः संभव है और साथ ही मानव की सम- 
भने की सीमित शक्तियों से परे भी । उच्चतम अवस्था विवेक से परे है। विवेक- 
हीन नहीं । अन्तदु ष्टि वह सम्पूर्ण ज्ञान है जिसे हम अपनी तमाम शक्तियों के उप- 
योग से प्राप्त कर सकते हैं। प्रश्न केवल विचारों का नहीं है। यह तो ज्ञान को 
परिवर्तित करने की, व्यक्तित्व को पुनगंठित करने की, अस्तित्व के नवीनीकरण 
की प्रक्रिया है। यह एक दृष्टि है, सचेतनता है, असीम स्वतंत्रता में मुक्ति है। यहां 
पर, जानना और होना तथा अपनाना और आनन्दित होना एक ही हैं। जिस 
व्यक्ति को यह मालूम है वह सत्य में सन्देह नहीं करता, जिस प्रकार तेज़ धप में 
खड़ा हुआ्ना व्यक्ति सूर्य की उपस्थिति में सन्देह नहीं करता। इस “जानने” को 
'विद्या' कहा गया है। इसका विलोम है अविद्या, भ्रर्थात्‌ मस्तिष्क और इन्द्रियों 
का संकरी सीमाओं में बंधे रहना । 
यह सम्मिलन केवल विवेक द्वारा नहीं वरन्‌ सम्पूर्ण व्यक्तित्व द्वारा संभव है। 
सके लिए आवश्यकता है झ्रात्मानुशासन की, आात्मकेन्द्रित लालसा तथा उसके 
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सहयोगी भय, घुणा और चिन्ता पर विजय पाने की। “अपनी वासनाओं पर विजय॥ 
पानेवाला साधक अपने ही भीतर अपनी आत्मा के सौंदर्य को देख सकता है।”* 
पूर्ण ग्ात्मत्याग के जावन में ही हम उच्चतर ज्ञान प्राप्त कर सकते हैं। इस ज्ञान 
के बिना, अस्थायी भावनाएं विवेक को दूषित कर देती हैं । 

पश्चिमी विश्वविद्यालयों में दर्शन की जितनी प्रणालियां प्रचलित हैं, उनमें 
सर्वाधिक लोकप्रिय प्रणाली का नाम है 'लॉजिकल पॉज़िटिविज़्म'। इसमें सभी 
कथतनों को दो विभागों, प्रयोगसिद्ध और अ्रप्रयोगसिद्ध, में विभाजित किया गया 
है। कहा गया है कि श्रप्रयोगसिद्ध कथनों में बार-बार एक ही बात को दोहराया 
जाता है। इसके विपरीत प्रयोगसिद्ध कथन अ्रनिश्चत हैं तथा इन्द्रियों द्वारा उन्हें 
सिद्ध किया जा सकता है। जो बातें पुनरुक्ति नहीं होतीं भ्रथवा जिन्हें सिद्ध नहीं 
किया जा सकता, एकदम व्यर्थ होती हैं। अ्रध्यात्मविद्या, नीतिशास्त्र, धर्मशास्त्र 
भावनाजन्य हैं, तथ्यों से इनका कोई सम्बन्ध नहीं । इसलिए इन्हें ज्ञान नहीं कहा 
जा सकता। इस सिद्धान्त में मान लिया गया है कि झ्नुभव केवल ऐन्द्रिकता और 
बौद्धिकता पर श्राधारित है। इसके विपरीत उपनिषदों में कहा गया है कि मानव की 
प्रात्मा की सीमा जागरितावस्था के अनुभवों तक ही नहीं है, क्योंकि ये अनुभव 
इन्द्रियग्नाह्म तथ्यों तथा उनसे प्राप्त परिणामों पर निर्भर हैं। अनुभव सनी 
भी होते हैं और शब्दों श्रथतवा विचारों द्वारा उन्हें दूसरों तक नहीं पहुंचाया 
सकता। मानव में ऐसी क्षमताएं हैं जिनका पता उसे स्वयं नहीं है । 

यदि ईइवर का साक्षात्कार ही धर्म का लक्ष्य है, तो इस साक्षात्कार के लिए 
हमारे पास काफी समय होना चाहिए। एकान्‍्त में ही मानव सर्वाधिक' मानवीय 
होता है। किसी एकान्तसेवी की, जिसमें अ्रपनी देखी हुई बातों और अनुभूतियों 
को व्यक्त करने की श्रादत नहीं है, अनुभूतियां अत्यन्त गहन हो सकती हैं । ये अनु- 
भूतियां उस व्यक्ति की अनुभूतियों से अ्रधिक अस्पष्ट होती हैं जिसका स्वभाव ही 
सामाजिक कायंत्रमों में भाग लेना होता है । बहुत संभव है कि जिन दृश्यों अ्रथवा 
प्रभावों को दूसरे लोग एक पलक भपकाकर, एक हलकी टिप्पणी करके अथवा 
मुस्कराकर टाल जाते हैं, उन्हींमें एकान्तसेवी का ध्यान उलभ जाता है। यह दृश्य 
श्रथवा प्रभाव चुपचाप पेठते जाते हैं, प्र्थ ग्रहण करते जाते हैं, भावना का, प्रनुभव 
का रूप ग्रहण कर लेते हैं। विज्ञान और दर्शन, साहित्य और कला सभीमें वैचारिक 
: अन्तदू छिट एक अद्वितीयता, मौलिकता, वेयक्तिकता को जन्म देती है। अपने उच्च - 
तम विचारों में, गहनतम चित्तवृत्तियों में मानव अ्रकेला होता है। 

धर्म यथार्थ का अनुभव है। अतः घामिक भावना और धामिक जीवन का 
१. '“कठोपनिषद! 4ीं, २० । 
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महत्त्व अधिक है, धामिक सिद्धात्तों का कम। धार्मिक संघर्षों से हमारा मतलब 
होता हे ब्रह्मांड-सम्बन्धी सिद्धान्तों, ईश्वर-सम्बन्धी सिद्धात्तों का संघर्ष | मूल 
धामिक अनुभव का सम्बन्ध विशेष सीमाओ्रों में बंधे हुए विश्वास से नहीं है, वरन्‌ 
वास्तविक मानवीय सम्वन्धों की दैनिक चुनौती के प्रति सम्पूर्ण ग्रात्मा की गति 
के साथ है। जो परमात्मा का अनुभव कर चुके हैं, वे जानते हैं कि धर्म किसी प्रकार 
के सिद्धान्तों परआश्राधारित नहीं है । उन्हें ईश्वर की रहस्यमयता का श्राभास है और, 
रहस्यमयता का यही आभास सब प्रकार की धर्मान्धता का शत्रु है। इससे एक 
प्रकार की विनम्रता का जन्म होता है और यह विनम्रता मानवीय विवेक के प्रति 
ग्रत्यधिक विश्वास नहीं होने देती । ज्ञान का अभिमान हमें छल नहीं पाता । 

सभी विधान झ्रकथनीय पर आधारित हैं । श्रस्तित्व विधेय नहीं है । भ्रस्तित्व 
की परिभाषा नहीं की जा सकती, इसे तो केवल मान लिया जाता है। धर्म में जो 
कुछ मान लिया गया है, इतना सूक्ष्म और संयुक्त है कि उसे तकसंगत शब्दों में 
व्यक्त नहीं किया जा सकता । विचारप्रसृत धारणाग्रों का विश्लेषण विवेक द्वारा 
किया जा सकता है किन्तु अस्तित्व का नहीं । भ्रनिवार्यत: इसे किसी सिद्धान्त का 
रूप नहीं दिया जा सकता । यह विचारों से परे है। 

उपनिषदों में ज्ञान की सीमा का उल्लंघन करने से इनकार किया गया है। 
“हम शब्दों, विवेक श्रथवा दृष्टि द्वारा उस तक नहीं पहुंच सकते । हम केवल यह 
कहकर उसे देख सकते हैं कि वह है। ब्रह्म अ्रसीम है। उससे पहले या बाद में 

#कुछ नहीं है। उससे बाहर भी कुछ नहीं है। जिन सारी वस्तुग्नों का अस्तित्व है 
कभी रहा है या कभी रह सकता है, वे वस्तुएं उसी ब्रह्म में अन्तहित संभावनाञ्रों 
की आंशिक और अपूर्ण लीलाएं हैं। यह ब्रह्म एक नहीं है श्रौर न सामान्य इकाई 
है, क्योंकि एक और इकाई की धारणाएं हमारे सीमित मस्तिष्कों की उपज हैं, 
और ब्रह्म असीम है। इसे अद्वेत' और “अद्वितीय कहा गया है, क्योंकि इसके संदर्भ 
में इकाई और द्वितीयता का कोई अ्रर्थ नहीं है। इसे केवल नकारात्मक ढंग से 
व्यक्त किया जा सकता है : 'न इति, न इति । 

सत्य एक सावेभौम व्यवस्था का अंश है। यह व्यक्ति से परे है और वेयक्तिक 
प्रभावों श्रथवा स्थान और समय की ग्रवस्थाश्रों से अ्प्रभावित रहता है। इन 

' सारी बातों का सम्बन्ध बाह्य अभिव्यक्तियों से है, आन्तरिक वास्तविकता से 
नहीं । विश्वास, सम्मतियां, सिद्धान्त सभी अस्थायी और परिवर्तनशील हैं तथा 

' उनके मूल्य बदलते रहते हैं। इसके विपरीत सत्य शाइवत और अपरिवतंनीय है । 

'श्रुति' और 'स्मृति' में यही अन्तर है। श्रुति! सीधी प्रेरणा है, विशुद्ध अन्त:प्रवृत्ति 

है और 'स्मृति' तकंसंगत व्यवस्था में उसका प्रतिबिम्ब है। साधु आात्माओ्रों में इतना 
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प्रनुशासन और पृथक्त्व होता है कि वे नग्न सत्य के दर्शन कंर सकती हैं, किन्तु हम 
लोग तो सत्य को विभिन्‍न तकंसंगत रूपों में ही देख पाते हैं। प्रत्येक धर्म का केन्द्र- 
बिन्दु सत्य एक और समान है। सिद्धान्तों में पारस्परिक अन्तर अवश्य है क्योंकि 
वे हैं मानवीय परिस्थितियों पर सत्य के प्रभाव से उत्पन्न । प्रत्येक युग में अपनी 
विशेषता होती है, जिसका पता उस युग की मान्यताओ्रों से लगता है जो युग- 
विज्येष में स्वयंसिद्ध मान ली जाती हैं। सत्य की अभिव्यक्ति किसी प्रकार के शब्दों 
में नहीं हो सकती, इसलिए सत्य को पूर्णतः: परिभाषित नहीं किया (जा सकता। 
सभी परिभाषाएं अनिवार्यत: अनुप युक्त होती हैं श्रौर सच कहा जाय तो भ्रामक 
होती हैं। प्रत्येक फार्मूला, शब्दों और विचारों में सत्य को बांधने का प्रत्येक 
प्रयास--जो सीमित भ्रर्थों में सत्य तथा समय और अवसर के भ्रनुकूल होता है--- 
वाघ्तव में चिन्तन-मनन के लिए एक ग्राधार-मात्र है; उसकी सहायता से हम उसे 
समभने की शोर श्रग्नसर हो सकते हैं जिसे किसी फार्मला, प्रतीक अथंवा सिद्धान्त 
में बांधा नहीं जा सकता। सिद्धान्त उत्तरदायित्वहीन नहीं हैं। हम स्वेच्छा से 
विचार नहीं कर सकते । और न ही सिद्धान्त श्रनावश्यक हैं। जिस भाषा में सत्य 
की अभिव्यक्ति की जाती है, उसमें विभिन्‍न लोगों की प्रावश्यकतानुसार विकसित 
बोलियां होती हैं | वे एक लक्ष्य की प्राप्ति के अनेक साधन मात्र हैं। अन्तर बहुत 
[कर्षेक किस्तु अप्रधान हैं; इकाई ही यथार्थ है। 
ज्ञान-प्राप्ति के एक लक्ष्य के अनेकानेक उपायों को मान्यता भी दी गयी है। 
प्रत्येक उपाय का शआ्रारम्भ वहीं से हो जाता है जहाँ मानव स्वयं को पाता है। 
हिन्दू भर बौद्ध सिद्धान्त व्यापक और सावभौम हैं । वे प्रत्येक मानव की आध्या- 
त्मिक आवश्यकताओं और क्षमताओं के अनुकूल हैं। सत्य को पहचानने तथा उस 
तक पहुंचने के रास्ते अनेक हैं। किसी विशेष विधि को अपनानेवाले लोग उसी- 
को अन्तिम और एकमात्र समभने लगते हैं। किन्तु जब वे गहन सत्य के दर्शन 
कर पाते हैं तव उन्हें ग्राभास होता है कि जितना विशाल सत्य स्वयं है उतने ही 
चौड़े उस तक पहुंचने के पथ हैं। धामिक कृत्यों, उत्सवों, प्रणालियों श्र सिद्धांतों 
द्वारा उनके परे एक सुस्पष्टता के क्षेत्र में पहुंचा जा सकता है, और इसलिए इनके 
द्वारा केवल सापेक्ष सत्य के दशेन होते हैं। इनका महत्त्व उचित स्थान पर ही है। 
' इन्हें परम सत्य समभने की गलती नहीं करनी चाहिए। ये सत्य की छाया-मात्र 
; की भ्रदशित करते हैं। ये इंगित करते हैं, परिभाषित नहीं । प्रत्येक शब्द, प्रत्येक 
विचार एक निर्देशक है जो अपने से परे की ओर संकेत करता है। संकेत को 


संकेतित वस्तु समभने की भूल नहीं करनी चांहिए। दिशासूचक पट्टी गंतव्य 
नहीं होती । 
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परब्रह्म का प्रतिबिम्ब इस ब्रह्मांड पर है, इसीलिए यह पवित्र है। यह ईश्वर 

- का मन्दिर है,और ईइवर (पृथ्वी में उपस्थित होते हुए भी पृथ्वी से श्रलग है, 

पृथ्वी उसे नहीं पहचानती, वह आन्तरिक प्रकाश है, शाइवत है ।* अंधी शक्तियों 
और संघणषे से ब्रह्मांड को मुक्ति ईश्वर द्वारा मिलती है। 

मानव की ताकिक प्रवृत्ति से अधिक जोर आध्यात्मिक प्रवृत्ति पर दिय जाता 
है । मानव ईइवर की चेतना का उत्तराधिकारी है। उसके भीतर सृजन की प्रेरणा 
है, जो उसकी स्वतंत्रता का लक्षण है । वह स्वयं को स्वयं से ऊपर उठा सकता है। 
वह अनिवार्यतः कर्ता है, कर्म नहीं। यदि हम मानव को केवल पार्थिव अथवा 
परिवरतेनशील विचारों वाला प्राणी समझें, तो हम सम नहीं सकेंगे कि मानव 
को अनिवायंतः सीमाओं में बांधा नहीं जा सकता, क्योंकि वह ईश्वर का प्रतिरूप 
है और ईववर के समान है तथा एक नेसगिक आवश्यकता का उत्पादन-मात्र नहीं 
है। वह ब्रह्मांड की प्रक्रिया का व्यर्थ पदार्थ नहीं है। वह आ्राध्यात्मिक प्राणी है, और 
इसलिए वह नैसगिक और सामाजिक संसार के स्तर से ऊपर है। मानव का स्वाभा- / 
विक जीवन प्रारंभ होता है, तभी उसके आध्यात्मिक ग्रस्तित्व का पता चलता है । 

प्रकृति आत्मा की विरोधी नहीं है। प्रकृति के साथ लगाव और आध्यात्मिक ' 
गौरव का संयोग नहीं बेठता। वेराग्य आनन्द का नहीं मोह का विरोधी है। : 
प्रकृति की सीमाग्नों की न मानना हमारे लिए आवश्यक नहीं । हमारे शरीर ईश्वर 
के मन्दिर और 'धर्म-साधन' हैं। आध्यात्मिक स्वातन्ब्य और भौतिक जीवन में 
कोई वैर नहीं। प्राचीन विचारकों ने अस्तित्व की महान श्रंखला, ब्रह्मांड की 
मान्यताप्राप्त रचना तथा जीवन्त और अस्तित्व के सभी स्तरों की पारस्परिक 
प्रक्रिया पर सदेव जोर दिया है। 

परमात्मा के समक्ष आत्मा के सम्पूर्ण समर्पण, आत्मा और परमात्मा के अवर्ण- 
नीय संयोग को पनेक चित्रों में व्यक्त किया गया है : “जैसे अ्रग्नि से चितगारियां | 
निकलती हैं श्र फिर अग्नि में वापस चली जाती हैं, जैसे समुद्र के बादलों से बनी 
नदियां फिर समुद्र में चली आती हैं ।” 

जब मानवों का स्पष्ट ज्ञान होता है, जब वे जागरित होते हैं, तव उन्हें श्रनुभव 
होता है कि किसी अकथनीय ढंग से, वे परमात्मा की अभिव्यक्ति के उपकरण 
मात्र हैं, परमात्मा के वाहन' हैं। यह अनुभव करने के बाद हम वेयक्तिकता से 
ऊपर उठ जाते हैं और अपने सहयोगियों का पक्ष ग्रहण करने लगते हैं, क्योंकि हम 
और हमारे सहयोगी सभी एक ही परमात्मा की अभिव्यवित हैं। हम परमात्मन्‌ 
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के उपकरंण बन जाते हैं और प्रेम, सदभावना तथा करुणा से परिपूर्ण जीवन व्यतीत 
करते हैं । 
हिन्दू धर्म में सक्रिय करुणा, विनम्रता और मानवीय कोमलता का बड़ा 
| 'महत्त्व है। हिन्दू धर्म की मानवता का प्रसार पशुओं के लिए भी है। बुराई के 
साथ संघर्ष में शक्ति को नहीं वरन्‌ प्रेम के उपयोग की बात कही गयी है। बुराई 
को पराजित करने के बुरे प्रयत्नों से बुराई की ही विजय होती है । 
सेद्धान्तिक रूप से सभी मानवों का अलग-अलग अ्रद्वितीय मूल्य स्वीकार किया 
गया है, किन्तु सामाजिक ढांचे में उसकी प्रतिक्रिया का पता नहीं लगाया गया 
है। पर्चिम में पूर्व से अधिक वास्तविक समानता है। व्यापक व्यक्तिगत भश्रन्तरों 
को स्पष्ट करने के उद्देश्य से जाति-प्रथा का जन्म हुआ था, किन्तु अब यह विशेषा- 
धिकार और असभ्यता का प्रतीक बन गई है। केवल जन्म या अवसरों की कमी 
के कारण अनेक व्यक्तियों को कठोर परिश्रम, यंत्रणा और दुःखपूर्ण जीवन बिताना 
पड़ता है। इसके विपरीत अनेक व्यक्ति किसी प्रकार भी अ्रधिक योग्य न होते 
हुए भी आसान, सुखी और सुविधाओं से भरा-पूरा जीवन व्यतीत करते हैं। संबे- 
दनशी ल व्यक्तियों के मन में इससे घुणा उपजती है। इस निर्जीव जाति-व्यवस्था 
के कारण अनेक व्यक्ति अन्धविश्वास के शिकार हो गए हैं, ऐसे धामिक संस्कार 
मानते हैं जिन्हें वे कतई नहीं समभते। जाति-व्यवृस्था मानव में निहित देवत्व के 
आददों के सर्वंथा विपरीत है। यह सिद्धान्त उन तानाशाहों के प्रयत्नों का समर्थन 
नहीं करता जो हम सबको समान बना देना और यदि संभव हो तो एक कर देना 
चाहते हैं। हम बिलकुल एक नहीं हो सकते क्योंकि हम अलग-अलग जन्मते ओर ' 
मरते हैं श्रौर यही कारण है कि हम तानाशाही रास्तों से हमेशा भागते रहेंगे । 
मानव में देवत्व का निवास है--इस सिद्धान्त को मानने के पश्चात्‌ यह 
निष्कर्ष निकलता है कि कोई भी व्यक्ति, चाहे वह कितना ही बड़ा पापी क्यों न 
हो, मुक्ति से परे नहीं है। कोई ऐसी जगह नहीं है जिसके द्वार पर लिखा होः 
“भीतर प्रवेश करनेवालो, सारी आशा छोड़ दो ।” बिलकुल बुरे व्यक्ति नहीं होते। 
उनके चरित्र को उनके जीवन के संदर्भ में देखना होगा । पापात्मा संभवत: बीमार 
व्यक्ति हैं, जिनका प्रेम लक्ष्य भ्रष्ट हो गया है। सभी मानव अमरत्व की सन्तानें, 
अमृतस्य पृत्रा: , हैं। प्रत्येक के भीतर, उसके अंश के समान, उसके व्यक्तित्व के! _ 
भीतरी स्तर के अंश के रूप में झ्रात्मा मौजूद है। अ्रनेक व्यक्तियों की आत्मा 
कठोरता और निर्देयता के मलबे के नीचे छिपे खज़ाने के समान दबी होती है, 
लेकिन होती अवश्य है । और जीवित तथा सक्तिय होती है और प्रथम उपयुक्त 
अवसर पर उभरने को तत्पर होती है। 
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मुक्ति अपने-आप नहीं मिल जाती, यह हमारे प्रयत्नों पर निर्भर है। कहा 

' जाता है कि प्रयत्न करके हम मुक्ति नहीं पा सकते, यह तो परमात्मन्‌ का स्वतंत्र 

, उपहार है और इसे समभन पाना ही नरक है। भारतीय विचार के अनुसार प्रत्येक 

: सानव का कर्तव्य ही मोक्ष प्राप्त करना है। करुणा किसी दूरस्थ देवता की देव- 

. मात्र नहीं है। 

उपनिषदों में परमात्मन्‌ और वेयक्तिक ईश्वर के बीच, शाइवत के अन्तिम 

सत्य और नव्वर अस्तित्व के सापेक्ष सत्य के बीच अन्तर स्पष्ट बताया गया है। 

कहा गया है कि मानव के आ्रान्तरिक विकास का श्रर्थ है जीवन के भौतिक स्तर से 

ग्राध्यात्मिक स्तर की ओर प्रयाण। उनमें आ्राध्यात्मिक जीवन व्यतीत करने के 

ढंग बताये गए हैं। ये ढंग परिवर्तनशील हैं, निरन्तर हैं श्रौर इनसे सिद्ध होता है 
कि सत्य पर किसीका एकाधिकार नहीं। 


भू, बोद्ध धर्मे 


छठवीं शताब्दी ईसापूवे में सारे संसार में खूब जागृति हुई। चीन में कन्फ्यू- 
शियस, यूनान में पाइथागोरस तथा भारेत में महावीर और बुद्ध इसी काल में हुए । 
बुद्ध का सिद्धान्त उपनिषदों के सत्यों का ही पुनःकथन है, जिसपर नये ढंग से ज़ोर 
दिया गया है। धर्म को.उन्होंने 'धम्म' कहा और बताया कि ज्ञान-प्राप्तिका उपाय, 

यही है । 

परमात्मन्‌ को बुद्ध ने प्रज्ञा और 'करुणा' से भरे-पूरे जीवन में देखा। किन्तु 
यथार्थ के सिद्धान्तों का प्रतिपादन उन्होंने नहीं किया। अपने अनुभवों के सम्बन्ध 
में वे स्वंथा मौन रहे । उन्होंने उस पथ का निर्देश किया, जिसपर . अ्रबाधरूप से 
चलकर हम भी उस स्थिति पर पहुंच सकते हैं जहां वे स्वयं हैं श्रौर वह॒ सब देख 
सकते हैं जो उन्होंने देखा है। हमें उनके ज्ञान के प्रमाण नहीं मांगने चाहिए, किन्तु 
आवश्यक परिश्रम करके वह ज्ञान प्राप्त करता चाहिए। तप में सम्पूर्ण मानव को 
बदल डालने और वस्तु के साथ एकाकार कर देने की शक्त है। 

उपनिषदों के मोक्ष के विपरीत निर्वाण का आदश है। बद्ध का शअ्रष्टमार्ग 
बृद्विक धर्म क्रा ही दूसरा रूप है, उपनिषदों के दया, दम और दान के सिद्धान्त 
का प्रकारान्तर है। प्रत्येक बोधिप्राप्त व्यक्ति का कर्तेव्य है कि वह नीचे गिरे हुए 
प्रत्येक अन्य व्यक्ति की ज्ञानप्राप्ति में सहायक हो । हम चाहें या न चाहे, जानें या 
न जानें, हमारै भीतर देवत्व झबर्य है और मानव-जींवत का लक्ष्य बुद्धत्व प्राप्त 


करता ही है । 
मातुतेन (पहली प्रांत।$दी ईश्वी) ते बुद्ध का बर्णन तिर्त शब्दों में किया है 


। 


| “बुरा चाहनेवाले शत्रु के लिए भी तुम भला. चाहनेवाले मित्र हो। हमेशा दोष 


निकालनेवाले में भी तुम गृणों की खोज करते हो ।” “तुमने रही भोजन किया, 
कभी-कभी तुम भूखे रहे, कठोर रास्तों पर चले, जानवरों द्वारा रौंदे गए, कीचड़ 
पर सोए । तुम स्वामी थे, किन्तु तुमने बोधिप्राप्ति में दूसरों की सहायता करने के 
लिए अपमान सहे, अपने वस्त्र और वचन बदले ।”* चौथी शताब्दी ईस्वी के बौद्ध 
दार्शनिक प्रसंग ने बुद्ध की करुणा के विषय में कहा है : “बोधिसत्त्व सभी प्राणियों 
को उसी प्रकार प्रेम करते हैं जिस प्रकार कोई व्यक्ति अ्रपने एकमात्र पुत्र को प्रेम 
करता है। जिस प्रकार चिड़िया अपने बच्चों को चाहती है और उनकी देखभाल 
करती है, उसी प्रकार का व्यवहार बोधिसत्त्व सभी प्राणियों के साथ, जो उनके 
अपने बच्चे हैं, करते हैं।” उनका कथन है कि “दु:खी, ऋ्रोधी, अ्रसंयमी, वासना के 
दास, तथा गलती करनेवाले सभी के प्रति करणा रक्खो।” शासन्तिदेव हमें 'बुरे 
से बुरे शत्रुओं की भी भलाई करने” की सलाह देते हैं । जापानी उपदेशक होनेन 
(१११२-१२१२ ईस्वी) ने भ्रमिताभ (अमिदा-जापानी ) की उपासना का ग्रादेश 
दिया है : “कोई भी ऐसी फोंपड़ी नहीं है जहां चन्द्रमा की रुपहली किरणें न पहुंच 
सकें। कोई ऐसा आदमी भी नहीं है जो अपने विचारों को उन्मुक्त करने के पश्चात्‌ 
देवी सत्य को न पहचान सके और उसे हृदयगत न कर ले ।” 

हिन्दू और बौद्ध दोनों धर्मों में प्रकाश और अंधकार के साम्राज्यों अर्थात्‌ 


; जर्ग और नरक का अन्तर भ्रस्थायी है। परमात्मा की परम शक्ति, उसके साववभौम 
| भैंस की पराजय नहीं होती । हिन्दू भर ओर बौद्ध दोनों धर्मों का लक्ष्य है, सम्पूर्ण मान- 
न्‍ बता को मुक्षित.। महायान बौद्ध धर्म के अनुसार, बुद्ध ने जान-बृभकर बोधि की 


श्रन्तिम अवस्था को प्राप्त नहीं किया ; ताकि वे राह के अन्य लोगों की सहायता कर 
सकें। उन्होंने प्रण किया है कि जब तक सारी सृष्टि, धूल का प्रत्येक कण लक्ष्य 
तक नहीं पहुंच जाएगा, वे निर्वाण नहीं लेंगे । ह 
इसका श्रर्थ यह नहीं कि हिन्दू और बौद्ध धर्म-सिद्धान्तों में भलाई और बुराई, 
गुण और दुर्गुण में अन्तर ही नहीं समझा जाता | इसका अथ केवल इतना है कि 
बुराई के लिए भी अच्छी संभावनाएं हैं। कूम-सिद्धब्त यही- है-कि- आत्मा को.एक 
के बाद एक. अतेक, ग्राध्ययत्मिक अवसर आप्त-होके-हैं । यदि मानवों को केवल एक 
अवसर दिया जाय तो एक जीवन के अन्त में, ग्रच्छाई के बल पर मुक्ति और बराई 
९» केदन्तान्यपि भुक्तानि, क्वचित्‌ छुद्धिवासिता | 
पन्‍्थानो विषमाः छुण्णाः, सुप्तं गोकरठकेष्वपि | १ २५ 
आप्ताः छ्षेपाबृताः सेवा, वेशभाषान्तरं कृतम | 
नाथ ननेयवात्सल्यात्‌, अभुत्तापि पता लयगा। ११६ शत्तपण्याष्ट क 


पूवं ३१ 
के बल पर नरक की अग्नि, प्राप्त हो जाएगी । श्र यदि ईर्वर में ग्रनन्त प्रेम और 
अनन्त करुणा है तो यह सम्पूर्ण सिद्धान्त ही ठीक नहीं है। 

और यह तो सुप्रसिद्ध है कि ईसाई सन्‌ के प्रारंभ से पहले तिब्बत, बर्मा 


नेपाल, कस्बोडिया, भल्ताम, चीन और जापान. पूर्वी देशों) में तथा अफगा- 


कक 4: (7६ 


सस्ता न, पार, तुकिस्तात, सीडिया आर फ़िल्लिस्तीन (पश्चिमी देशों.) में ततिक 
श्री रक्‍्तपात किए बिता बौद्ध धर्म का प्रचार-प्रसार हुझा | 

तीसरी शताब्दी ईसापूर्व से इण्डोचीन, इण्डोनीशिया, मलय प्रायद्वीप आदि 
क्षेत्रों में 'धर्म-विजय का. प्रारम्भ हुआ । हिन्दू संस्कृति बहुत पहले समय में ही 


जावा में स्थापित हो गयी । वहां बोरोबुदुर के मन्दिर और , रिलीफ़'. आाज:ओी-.- 


मौजूद हैं । कृम्बोडिया,में, भंग के विज्ञाल मन्दिर का निर्माण-- लगभग 


भ्क 








१०६० ईस्वी में प्रारंभ और उसके ५० वर्ष बाद समाप्त हुआ । भारतीय उप- 
निवेशों के नाम बौद्ध ग्रंथों में पाए जानेवाले नामों जैसे चम्पा, क[म्बोज़ और 
अ्रम्रावती---पर रख दिए गए । ठीक इसी प्रकार अ्रमरीका में सबसे पहले बसने- 
वाले यूरोपीय अपने साथ बोस्टन, कैम्ब्रिज और सिराक्यूज़ जैसे नाम ले आए । इस 
बृहत्तर भारत में भी बौद्ध और ब्राह्मणधर्मों का प्रसार हुआ और भारत के.स्मान 
वहां भी दोनों में एक सामंजस्य स्थापित हो गया । उत्तरी भारत के अन्तिम शासक 
सम्राट हर्ष* (६०६-६४७ ईस्वी) ने शिव शौर बुद्ध के मन्दिरों का निर्माण 


कराया । 
' फे 


भारत में बौद्ध धर्म के लोप हो जाने का कारण यही है हिन्दू और बौद्ध धरम 


एक प्रकार से आपस्‌ में मिल ग्रए, िडोष रूप से तब, जब दोनों धर्मों में अन्ध- 


॥4202%70 आओ ॥3॥07 


विव्वासो का बाहुल्‍य हो गया। कुछ बौद्ध सम्प्रदायों ने कहना भ्रारंभ किया कि 


निर्वाण-प्राप्ति का केवल एक उपाय है। यह विच।र भारतीय धामिक चेतना की 
लचीली, अनेक रूपिणी, संश्लिष्ट बौद्धिकता के सर्वथा विपरीत था। भारतीय 
धर्म ने इस 'एकमात्र' सिद्धान्त को ठुकरा बौद्ध धर्म की प्रमुख शिक्षाओ्रों को ग्रहण 
कर लिया और इस प्रकार परम्परा को वनाए रखा । अनेक महान दर्शन-प्रणा- 


लियां, महान साहित्य, कलात्मक प्रगति, वैज्ञानिक विकास'शौर अश्रपरिमित राज- 


पललमननलनत 


नीतिक सक्रियता इस युग की विशेषताएं थीं। दक्षिण भारत के विचा रकों-- 





१. जावा में बुद्ध शिव के छोटे भाई के रूप में पूज्य थे। लगभग १३०० ईसस्‍्बी के एक 
जावाई सम्राट का नाम 'शिव बुद्ध” था | काम्बोज के एक द्विमापीय शिलाअमिलेख (लगभग १२०० 
ईस्वी) में वुत्राज “अश्वत्य? की आराषना है। 'अख़त्थः की जड़ ब्रह्मा है, तना शिव ओर डालियां 
विष्णु । 
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शंकर, रामानुज, माधव---ने उत्तर और दक्षिण आये और द्रविड़, को संस्कृति 
के एक सूत्र में बांध दिया और भारतीय राष्ट्रीय एकता की नींव रखी । 


६. पारसी धर्म 


मुसलमानों के अत्याचारों के कारण अपने देश से निकलकर पारसी धर्म के 
अनुयाय्रियों ने भारत में शरण पायी | एक पारसी इतिहासकार का कथन हैः 
“फ़ारसी या पारसी शरणाथियों को अ्रगणित कष्ट सहने-पड़े। यहां तक कि वे 
लगभग विनष्ट हो गए। तब कहीं जाकर वे भारत के तट पर पहुंच सके । वहां 
एक हिन्दू शासक ने उन्हें शरण दी और घर बसाने का अधिकार दिया।” * 
अनुमान है कि सन्‌ ७१६ ईस्वी के झ्रासपास पारसी लोग संजन के पास उतरे थे 
और भ्रग्नि देवता का उनका पहला मन्दिर एक हिन्द्‌ शासक की सदाशयता के 
बल पर वहीं बना था। पारसी धर्म दूसरे धर्मावलम्बियों का मन-परिवर्तन कराने 
वाला मत न था। यह दुसरे धर्मों को पनपने का पूरा अवसर देने का हामी था। 


3. इस्लाम 

पारसी शरणाथियों के रूप में भारत भ्राए थे, किन्तु मुसलमान और ईसाई 
विजेताओं के समान झ्ाए.!. इस्लाम के प्रति हिन्दू दृष्टिकोण सहिष्णु था। अत्य- 
धिक प्राचीन समय से अरबों के साथ भारत के निकटतम सम्बन्ध विशेष रूप 
से व्यापारिक और आाथिक सम्बन्ध थे, और दोनों देशों के बीच स्थल और 
जल-मार्ग स्थापित थे। हिन्दू शासकों ने भारत में मुसलमानों का स्वागत किय। 
-और 5उत्हें मसजिदें बनाने तथा अपने मत का प्रचार करने की आ्राज्ञा दी। भार- 
तीय विचारधारा लोगों को जीवन के किसी विशेष रास्ते पर चलने को बाध्य 
नहीं करती । वह भारत-भूमि पर रहनेवाले हर समुदाय को प्रेरित करती थी 
कि वह अच्छे जीवन की अपनी परिभाषा के अनुसार जीवन-यापन करे। पन्द्रहवी 
शताब्दी के लगभग मध्य में भारत-स्थित फारस के शाह के राजदूत भ्रब्दुल रज़ाक 
ते लिखा है : “यहां (कालीकठ) के निवासी क़ाफ़िर हैं; इसलिए मैं सोचता हूं कि 
में शत्रु-देश में हूं, क्योंकि कलमा न पढ़नेवाले हर भ्रादमी को मुसलमान श्रपना 
दुश्मन समभते हैं । फिर भी, मैं स्वीकार करता हैँ कि यहां पूर्ण घारभिक सहिष्णुता 


है, यहां तक कि हमें बढ़ावा भी मिलता है। हमारी दो मसजिदें हैं, ओर हम 
सार्वजनिक रूप से नमाज़ पढ़ सकते हैं।र 











१. कराका: हिस्टरी ऑफ द पारसीजुः (१८८४), खंड १, पृष्ठ १५। 
९. मरे : 'डिस्कवरीज ऐेर ट्रैबेल्स इत एशिया”, खण्ड २; पृष्ठ २० | 


पूर्व ३३ 
देश में इस्लाम के प्रसार के साथ-साथ राम्मातद्ध और कूब्वीर, रामूद्रास और 
दादू, तुकाराम और तुलसीदास, तथा नाव्रक़् और चेतत्य के सिद्धान्तों में आस्ति- 
कता की भावना प्रबल होती गईं। हिंदू और मुसलमान विदश्वासों में समभोता 
कराने की कोशिश सन्‍्त-महात्माओ्रों के श्रतिरिक्त शहंशाह झ्रकबर ने भी की 
उन्होंने इस्लाम की कट्टरता को भी कम किया था। अ्रकबर का मस्तिष्क 
चिन्तनशील था और हृदय कोमल । उनकी घोषणा है: “सभी धर्मों में समझदार 
ग्रादमी तथा सभी राष्टों में संयमशी ल विचा रक और रहस्यमय शक्तियक्त व्यक्ति 
होते हैं । आगे उनका कहना है : “अपनी परिस्थिति के अनस[र हर आदमी पर- 
मात्मा का नाम रखता है, किल्तु, वास्तव में, उस भज्ञेय की संज्ञा निर्धारित करना 
गंलत है।* जहांगीर ने हिन्दू संन्‍्यासी जद्गप के बारे में लिखा है कि, “उन्हें वेदांत 
ज्ञान, भ्र्थात सूफीवाद के विज्ञान का पूर्ण ज्ञान था।” शाहजहां का सबसे 
बड़ा पुत्र दाराशिकोह एक ऐसे ग्रन्थ का रचयिता था, जिसमें सिद्ध किया गया 
था कि.हिन्दू और मुसलमान मतों में ग्रन्तर केवल भाषा और शली का है 
इस्लाम को ईरानी बुद्धिजीवियों का व्यापक, विलक्षण, सतेज और शिष्ट 
योगदान मिला था। इस्लाम-पूर्व पारसी धर्म और मानिकीयाद व मिथ्थवाद जैसे 
ग्रादिकालीन धर्म-सम्प्रदायों ने फारस में इस्लाम पर बड़ा प्रभाव डाला । इस्लाम 
का सूफी सम्प्रदाय--जिसके प्रसिद्ध सन्त हैं अत्तार, सादी, जलालुद्दीन रूमी और 
हाफ़िज़--भारतीय भद्वंत वेदान्त के अत्यन्त समीप है। इस्लाम की विशेषता है 
झललाह को विशेष. दूरी परहमानना 4.ड्सके..विपरीत सूफी मत में उसकी करुणामय 
उपस्थिति मानव की आत्मा अत्यन्त जिकट मानी गई.है.। सूफी मत का विश्वास 
अद्ेत परमेश्वर में है, परमेश्वर को प्रकाश माना गया है और सम्पूर्ण विश्व उसका 
प्रतिबिम्ब | जोर देकर कहा गया है कि मानव की आत्मा अपने सर्जक से अलग 
गे गई है, और भीतर-भीतर सदा चाहती है कि अन्य आकर्षणों के बावजूद 
वापस जाकर उसीमें लय हो जाय | अल-गज़ाली के क्ृतित्व में हमें कट्टर धर्म- 
शास्त्र और भक्तिमय अध्यात्मवाद का समन्वय मिलता है। सूफी-मरंसाहारी नहीं हैं 
और पुनर्जन्म तथा अवतार में विश्वास करते हैं+ कहा जाता है कि सत्रहवीं शताब्दी 
' के एक प्रसिद्ध सूफी सन्‍्त सब्जनी मांस नहीं खाते थे, मसजिदों की पवित्रता मानते 
थे, मन्दिरों में होनेवाले हिन्दू धामिक अनुष्ठानों के समान श्रनुष्ठान मसजिदों में 
करते थे और मुसलमानों के समान सिजदा करते व नमाज़ पढ़ते थे।३ उनकी 














१. विसेण्ट स्मिथ : अकबर द ग्रेट मुगल? (१८१७), पृष्ठ ६३४९-५० । 
२. 'मिमॉयस आफ जहाँगीर! (अंगरेज़ी अनुवाद), अनुबादक : वेबरिल, खणड १५ पृष्ठ ३५६ । 
है, दबिश्तान! (अंग्रेजी अ्तवाद), अनबादक: शी शोर द्रायर, खंड ६, पृष्ठ ३०१-४। 
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जीवन-विधि उन्नीसवीं शताब्दी के हिन्दू सन्त स्वामी रामकृष्ण के समान थी। 
' रूमी ने उपासना की स्वतंत्रता के पक्ष में लिखते समय प्राचीन हिन्दू विचार- 
धारा की परम्परा को ही निभाया है। वे लिखते हर 

“चिराग अलग-अलग हैं, लेकिन रोशनी एक : वह कहीं दूर से श्राती है। 

यदि कोई चिराग को ही देखता रह गया तो उसका बेड़ा गकक हो जाएगा; 

क्योंकि वहीं से अनेकता का प्रारंभ होता है । 

रोशनी को गौर से देखने पर ही पार्थिव शरीर में निहित हतावस्था से: मुक्ति 

मिलती है। 

हे ईश्वर, तुम सम्पूर्ण सृष्टि के सार हो । प्रौर मुसलमानों, पारप्तियों व यह्‌-. 

दिया में अन्तर सिर्फ दृष्टिकोण का है। 

कुछ हिन्दुओं ने एक हाथी खरीदा झौर उसे एक प्रंधे रे कमरे में खड़ा कर दिया । 

उसे देख पाना भ्रसम्भव था, इसलिए हर कोई उसे हथेली से छूकर महसूस 

करने लगा। क्‍ 

एक का हाथ हाथी की सूंड पर पड़ा । उसने कहा : 'बह जानवर तो पानी 

के नल की तरह है।' क्‍ . 

दूसरे ने उसका कान छुप्ना । उसे हाथी पंखे जैसा मालूम पड़ा। 

तीसरे ने उसकी टांग छुई श्रौर बताया कि उसका आकार खंभे जैसा है। 

चौथे ने उसकी पीठ थपथपाई । बोला, 'भरे, यह तो तख्त जैसा है।' 

. अगर उनमें से प्रत्येक श्रादमी ने एक जलती हुई मोमबत्ती ले ली होती, तो उनके 
वर्णन में भिन्‍नता न होती ।”* 

न व रुप हिन्दू विश्वासों और गआ्राचारों द्वारा गढा गया है। 
शियामत सुन्नीमत की तुलना में हिल्लूल्नम के अ्रधिक समीप-है । खोजाओं के सिद्धांत 
वेष्णव और शिया सिद्धान्तों के मिश्रण से निर्धारित हैं; उनका विश्वास है कि अली 
जिष्णु का दसवां अवतार है। भूारत में अनेक वृर्णसंक्र जातिय। &.. बाद में, जब 
विदेशी मुसलमान आक्रमणकारियों ने भारत पर हमले किए तो भारतीय मुसल- 

[गो ते हिन्दुओं के साथ कंधे से कंधा भिड़ाकर उनका सामना किया । फिर जब 
आ्राक्रमणका री भी भारत में बस गये, तब भी छोटी-मोटी लड़ाइयां होती रहीं । 
गे उदाहरण हैं जब मुसलमानों के नेतृत्व में हिन्दुओं ने या हिन्दुओं के 
तृत्व में मुसलमानों ने लड़ाइयां लड़ीं। भारतीय मुसलमान भारतीय आषाएं | 
...बोलने लगे, एक ही जाति के बंशज बने और भारतीय व्यापारिक समुदायों में 


१* रूमो, पोष्ट ऐंड मिस्टिक' (१६५०), पृष्ठ १६६ (जाजं एलेन ऐंड भ्रनविन), अंग्रेजी 
अनुवाद, आर० ए० निकलसन द्वारा ! ह 
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सम्मिलित हो गये। कभी-कभी तो प्रत्येक समुदाय में हिन्दुओं और मुसलमानों में 
भेद करना उतना ही मुश्किल हो जाता था जितना आज है--अ्पने वस्त्र, 
ग्राचार-व्यवहार और विचारों में इतनी ग्रधिक समानता दोनों में आ गई थी। 
मुगलों के शासनकाल में शाही दरवार हिन्दू और मुसलमान विद्वानों के मिलन- 
स्थल बन गए, जहां वे एक-दूसरे को अपनी-अपनी संस्कृतियों से परिचित कराते 
थे। ग्यारहवीं शताब्दी में श्रेष्ठ मुसलमान विद्वान भ्लवेरुनी ने संस्कृत भाषा पर . 
विशेष योग्यता प्राप्त कर ली । उनके विवरण से हमें पता चलता है कि विज्ञान 
ग्रोरं दशन के क्षेत्र में हिन्दओं की कितनी अपवे उपलब्धियां थीं। भारत की विवेक- 
शीलता एवं सहनशी लता की प्रवृत्ति ने मुगलों को प्रभावित किया और चौदह॒वीं से 
उन्‍्नीसवीं शताब्दी तक की सांस्कृतिक गतिविधियों में हिन्दू-मुसलमान सहयोग 
पष्ट है । संगीत और स्थापत्य, चित्रकला भ्रौर नृत्य में हिन्दू ओर मुसलमान 
5 विदा काजू: | साहित्य, कला, सामाजिक रूपरेखा और 
। समिक सहिष्णुता की परम्परा में भारत के हिन्दू और मुसलमानों का अ्रतीत 
समान है। 





८. ईसाई धर्म 


ईस्वी सन्‌ के प्रारम्भ से ही भारत में ईसाई धर्म का प्रचार है। मलाबार के 
सीरियाई ईसाइयों का विश्वास है कि उनका ईसाई धर्म सीधे सन्‍त टामस से 
प्रारंभ हुआ है। उनका कहना है कि उनके ईसाई धर्म का स्वरूप पश्चिम के सेंट 
पीटर और सेंट पाल द्वारा स्थापित ईसाई धर्म के स्वरूप से भिन्‍न और स्वतंत्र है। 
तीसरी शताब्दी के एक धामिक ग्रंथ द ऐक्ट्स श्रॉफ टॉमस' में लिखा है कि 
धर्मदूत टॉमस भारत नहीं जाना चाहते थे, लेकिन ईश्वर ने ऐसी माया रची कि 
भारत के शासक गोंडोफारेस के प्रतिनिधि श्रवानेज्ञ के हाथों उन्हें गुलाम के रूप 
में बेच दिया गया । पहले तो इस पूरी कहानी को कल्पित समझा जाता रहा; फिर 
भारत के उत्त री-पश्चिमी कोने में एक मुहर सन्‌ १८३२४ में मिली, जिसपर गोंडो- 
फारेस का नाम खुदा हुआ था । इससे हम यह निष्कर्ष तो नहीं निकाल सकते कि 
' घर्मदूत टॉमस पहली शताब्दी में भारत गये थे---हालांकि यह असंभाव्य नहीं--- 
लेकिन यह तो सोच ही सकते हैं कि तीसरी शताब्दी से फारस और मेसोपोटासिया' 
के ईसाइयों के साथ भारत के निकट सम्बन्ध थे। इतना स्पष्ट है कि बहुत पुराने 
समय से भारत के पश्चिमी तट पर ईसाई आबाद रहे हैं। हिन्दू उनका बड़ा सम्मान 
करते थे, और हिन्दू शासक उनके लिए गिरजाघरों का निर्माण कराते थे। राइट 
रेबरेंड स्टीफ़ेन नील ने, जो- कुछ समय तक टिनेवेल्ली के बिशप रहे थे, स्पेक्टेटर' 
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में लिखा है : “सीरियाई लोगों की बराबरी हिन्दू ज़मींदारों की जाति नायर लोगों 
के साथ है, वे स्वयं को अन्य हिन्दू जातियों से ऊंचा और परिगणित जातियों से तो 
बहुत ऊंचा समभते हैं।” आरम्भ के ईसाई अपने को सामान्य हिन्दू समाज का ही 
ग्रनिवाय अंग समभते थे और धर्म-परिवरतंन के विरोधी थे। 

ईसाई धर्म में परिवर्तत के लिए मिशनरी प्रचार भारत में यूरोपियों के बसने 
के साथ-साथ प्रारंभ हुआ | पूर्व में धर्म प्रचार करनेवाले महान ईसाई मिशनरियों' 
में से एक थे फ्रांसिस जेवियर, जिन्हें अपने मिशन की देवी प्रकृति पर अटूट 
विश्वास था। उन्होंने पूर्व के अनेक देझ्षों में श्रपने धर्म का प्रचार किया । उन्होंने 
बादशाह जोआओ द्वितीय को लिखा था: “अपने अधिकारियों के सम्मुख श्राप 
यथासंभव स्पष्ट शब्दों में घोषणा कर दें*''कि आपके क्रोध से बचने और झापका 
अनग्रह प्राप्त करने का केवल यही रास्ता है कि जिन देशों पर वे शासन करते हैं 
वहां अधिक से अधिक लोगों को ईसाई धर्म की दीक्षा दें । 

हिन्दू विचारधारा के अनुसार ईसाई धर्म को प्रस्तुत करने के फ़ादर द नोबील 
के प्रयत्तों को बढ़ावा नहीं मिला' और इसके बाद तो ईसाई मिशनरी हिन्दू 
विश्वासों के साथ तनिक-सी भी प्रत्यक्ष समानता को जानबूभकर नज़ रप्ंदाज़ करने 
लगे। पुतंगाल की शक्ति का हास और डच तथा श्रंग्रेज़ शक्तियों के उदय के पश्चात्‌ 
व्यापार ही मुख्य ध्येय हो गया और प्रोटेस्टेंटों को कैथलिक चर्च की गतिविधियों 
के साथ कोई हमदर्दी न रही। ईस्ट इंडिया कम्पनी अपने अधिक्षत क्षेत्र में मिश- 
तरी प्रचार को बढ़ावा नहीं देती थी । जब यूरोप के प्रोटेस्टेंट चर्च में धर्मप्रचार की 
प्रवृत्ति जागी तो भारत में मिशनरी कारनामे भी बढ़ गये । नई संस्थाएं स्थापित 
हुई और हिन्दू धर्म के विरुद्ध प्रचार इतना तीब्र हो गया कि लाड्ड मिण्टो को हिन्दू 
 धर्म-विरोधी सारे उपदेश रोक देने पड़े । उन्होंने बो्डे श्राफडायरेक्टसे के चेयर- 
मेन को लिखा : “हिन्दुओं को लक्ष्य करके जो घटिया बातें लिखी जाती हैं, कृपया 
उन्हें पढ़िये। इनमें भ्र-ईसाई पाठक के मस्तिष्क को सन्तुष्ट करने या विश्वास 
दिलाने लायक एक भी शब्द नहीं होता, किसी भी प्रकार का तक॑ नहीं प्रस्तुत किया 
जाता, बल्कि घृणा की आग सुलगती रहती है और एक सम्पूर्ण भानव-जाति 
को दोषी ठहराया जाता हे--क्योंकि वह पीढ़ियों से चले आ रहे धर्म में विश्वास 
करती है, और अपने घर्म की सत्यता पर अविश्वास नहीं करती। क्‍या हमारे 
धर्म की यही नीति है ?” १८१३ में कम्पनी का एकाधिकार समाप्त हो गया तो 
मिशनरियों के करतबों को फिर से बढ़ावा मिला। भारत के प्रमुख नगरों में 
ईसाई शिक्षण-संस्थाएं स्थापित हुईं, और ईसाई धर्म-प्रचार के मामले में सरकारें 
उत्साह दिखाते लगीं । 
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हिन्दू-पुनरुत्थान, राष्ट्रीयता के विकास और परिचम में धर्म के घटे महत्त्व ने 
ईसाई नेताश्रों को बाध्य कर दिया कि वे भारतीय संस्कृति को समभे और ईसाई 
धर्मोपदेशों में उसका समावेश करे । गांधीजी के नेतृत्व में जब भारतीय राष्ट्रीय 
कांग्रेस ने छश्माछृत को मिटाना अपना एक प्रमुख उद्देश्य बना लिया, तो परिगणित 
जातियों को हिन्दूधर्म से अलग करने की आशाएं कम. हो गईं । 

सामान्य हिन्दू ईसाई धर्म को सहानुभूतिपूर्ण समझना और उसके गुण-दोष 
प्रखना चाहता है | ईसाई धर्म हमारे देश में ईसा की दूसरी सदी से है। इसे विदेशी 
होने के नाते प्राप्त अधिकारों के साथ-साथ देशवासियों के अधिकार भी प्राप्त हैं। 

धम-परिवतंन के फलस्वरूप ईसाई धर्म ग्रहण करनेवाले अपेक्षाकृत बाद के 
लोग स्वयं को भारत की महान संस्कृति का उत्तराधिकारी मानते हैं। अपेक्षाकृत 
ग्रधिक साहसी भारतीय ईसाई नेता प्रयत्न कर रहे हैं कि उत्तराधिकृत भारतीय 
ग्राध्यात्मिक परम्परा और गृहीत ईसाई सिद्धान्तों में एक प्रकार का समन्वय 
स्थापित हो जाए; ऐसा ही समन्वय अ्ररस्त्‌ की परम्परा और ईसाई धामिक 
विश्वासों के बीच यूरोप के श्रेष्ठ धर्माधिकारी विचारक स्थापित कर पाए थे । 
ईसाई धर्म पर 'यूनानियों और बर्बरों का कर्ज '* तो है ही; पूर्वी धर्मों की अन्तदुंष्टि 
पाकर उसका काफी लाभ हो सकता है। 
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भारत और सुदूरपृर्व के देशों में कुछ गृुण-जसे सुदृढ़ पारिवारिक सम्बन्ध 
और पूर्वजों के प्रति श्रद्धा-समान रूप से उपस्थित हैं । विचारों और भावनाओं में 
एक साहचरये है, जिसे ताशोवाद और बोद्ध धर्म की शिक्षाओ्रं से पोषण मिला है। 
लगभग पचीस शताब्दियों तक सुदृरपूर्वे में बौद्ध धर्म ने सभ्यता को विकसित करने 
का कार्य किया है, एशिया की विचारधारा को झ्राकार दिया है, महान दार्शनिक 
आन्दोलनों और मध्य एशिया की भाषाओ्रों समेत अनेक भाषाओं में. साहित्य का. 
सुजन किया है। बौद्धधर्म ने अनेक बबर जातियों को जीव-मान्र के प्रति दया के 
अपने सिद्धांत के बल पर सभ्य बनाया है और महान कला का सृजन किया है जो: 
अपनी ग्राध्यात्मिक शिक्षाओ्रों, मनोवेज्ञानिक प्रतीकात्मकता और नीतिविषयक 
ग्र्थ-गंभीरता के लिए जगठ्मसिद्ध है। कुछ समय पूर्व के राजनीतिक अनुभवों ने 
सारे एशिया के लिए पृष्ठभूमि तेयार कर दी है। 
ताभ्ो का अस्तित्व स्वंप्रथम है। ताश्रो ही एक ऐसा उपाय, प्रकृति का पक्ष- 
पात रहित विवेकपूर्ण नियम है जिसके अनुसार आचरण से ही विवेक और शान्ति 
१.रोमन्स प्रथम, १४ । 
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से भरापूरा जीवन बिताया जा सकता है। विवेक भर शात्ति प्राप्त करने क। उपाय. 
प्रकृति के नियमों के अनुकल आचरण ही है। “प्रकृति में सभी चीजें चुपचाप काम 
करती हैं। वे जन्मती हैं और उनका अपना कुछ नहीं होता । वे श्रपना काम अंजाम 
देती हैं और बदला नहीं मांगतीं। सभी चीजे समान रूप से अपने-अपने काम करती 
हैं श्रौर तब लुप्त हो जाती हैं। पूर्ण यौवन प्राप्त करने के बाद हर वस्तु अपनी प्रार- 
स्मिक दशा में वापस पहुंच जाती है। प्रारम्भिक दशा में वापस पहुंचने का श्रर्थ है 
विश्वाम अ्रथवा उनके प्रारब्ध की सिद्धि। यह वापसी एक शाइवत नियम है। यही 
नियम विवेक है।” लाझोत्से का कथन है: “यदि तुम झगड़ा न करो तो संसार का 
कोई व्यक्ति तुमसे लड़ नहीं सकता ।**' अपकार का बदला सहानुभूति से दो। 
जो अच्छे हैं उनके लिए मैं प्रच्छा हूं श्रोर जो अच्छे नहीं हैं उनके लिए भी मैं 
अच्छा हूं। इस तरह सभी अच्छे बन जाते हैं।**' दुनिया की सबसे कोमल वस्तु 
भी सबसे कठोर वस्तु से टकराकर उसे पराजित कर सकती है।*'पानी से भ्रधिक 
कोमल या कमजोर चीज़ संसार में नहीं है, लेकिन सुदृढ़ श्र मजबूत चीज़ों पर 
हमला करने के लिए सबसे पहला नाम उसीकं होता है ।” “अपनी शान्ति के बल 
पर स्त्री हमेशा पुरुष को पराजित कर देती है ।”) अन्य जीवों से श्रेष्ठ मनुष्य से 
आ्राशा की जाती है कि वह दूसरों को बदल सकेगा। “जिस प्रकार सभी नदी-नाले 
किसी विशाल नदी या समुद्र में मिल जाते हैं, उसी प्रकार संसार की तमाम वस्तुएं 
, तओ में समा जांती हैं ।”'* चीन में अ्रच्छाई से प्रधिक विवेक का, सन्‍्तों से ग्रधिक 
विद्वानों--परिपक्व और स्थिर मस्तिष्कवाले विद्वानों--का महत्त्व है। 
हर जन्म लेनेवाली चीज़ ता के नियमानुसार जन्म लेती है। यह यिन! 
और “याड” नामक जुड़वां तत्त्वों से श्रेष्ठतर परम तत्त्व है। नमी, छाया, ठंडक 
और संकोचन का प्रतिनिधि स्त्री-तत्त्व थिन है और गर्मी, धूप, चपलता और 
श्रसरण का प्रतिनिधि पुरुष-तत्त्व याड। इन दोनों तत्त्वों की प्रक्रिया से ही प्रकृति 
और मानव के क्रियाकलापों का समाधान किया जाता है। फिर भी वे ताओो के 
अ्रधीन हैं, उसीमें निहित हैं तथा उसीसे प्रेरित. होते हैं। ताझ्ो इन दो तत्त्वों का. 
अनन्त परिवर्तन करता रहता है और इसी कारण ब्रह्मांड की परिचालन-शक्ति है। 
निषेधात्मक शब्दों में ताओ को उपनिषदों का "ब्रह्म! कहा गया है। “व्यक्त 
किया जा सकनेवाला ताओझो शाश्वत नहीं है; परिभाषित किया जा सकनेवाला 
नाम अपरिवर्तनशील नहीं |” » ताझो की प्राप्ति के लिए जीवन और मृत्यु, 
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ग्रन्तर्मन और वस्तुजगत्‌, समय और स्थान से ऊपर उठना होता है। किसी भी 
समय से पहले और सदैव एक 'अस्तित्व' था--स्वयमेव, शाइवत, अनन्त, सम्पूर्ण, 
सर्वव्यापी । इसे कोई नाम देना असंभव है, क्योंकि मानवीय भाषा द्वारा केवल 
इन्द्रिय-ग्राह्म प्राणियों के नाम दिए जा सकते हैं । 'श्रादि श्रस्तित्व' तो अ्रनिवार्य॑त: 
इन्द्रिय-ग्राह्म नहीं है। इसे शुन्‍्य, रहस्य या ताञ्रो कहा जाता है। निरषेधात्मक या 
तुलनात्मक ढंग से इसका वर्णन किया जाता है, किन्तु इसे 'अ्रनस्तित्व' नहीं 
समभना चाहिए। यह तो गतिमयता, उत्थान, स्वच्छन्दता है। यह 'संसार को 
चलानेवाली क्रिया है! । सम्पूर्ण स्वाथंमय लालसाञ्रों ग्रौर तात्कालिकता की भावना 
को त्याग देना तथा ताभ्रो द्वारा निर्देशित होना ही विवेक है । 

चीन का ध्यान बाहरी दुनिया को काबू में करने या आदमी के विभाजित 
ग्रात्म को विरोध से मुक्त करने में इतना केन्द्रित नहीं है, जितना सामाजिक जीवन 
की समस्यात्रों, उचित राजनीतिक, श्राथिक और सामाजिक सम्बन्धों पर है। 
' कन्फ्यूशियस के ग्रनुयायियों के लिए मांनव न तो विशुद्ध बौद्धिक है और न अपनी 
अन्त:प्रवत्ति के साथ पूर्ण समभोता करने का इच्छुक मात्र | वह अनिवार्यत: 
सामाजिक प्राणी है, और अपने साथियों के साथ समभोता करना चाहता है। 
कम्फ्यूशियसवाद धर्म नहीं है, एक नैतिक पद्धति है, एक सामाजिक संहिता 
है। यह अब भी धामिक नींव पर टिका है। कन्फ्यूशियस का नीतिशास्त्र ताभो 
की धामिक धारणा पर आधृत है। कन्फ्यूशियस का कथन है, “यदि किसी व्यक्ति 
ने सुबह ही ताझ्ो अ्ंगीकार किया हो, और शाम को उसकी मृत्यु हो जाय तो भी 
कुछ बुरा नहीं । “जहां तक ताओो का प्रश्न है, हमें एक क्षण को भी उससे अलग 
नहीं रहना चाहिए ।”? कन्फ्यूशियस के लिए “सिद्धि ही स्वर्गिक ताभ्रो है। सिद्धि 
प्राप्त करने का प्रयत्न मानवमात्र का ताभो है।” कन्फ्यूशियस को ग्रनुभव होता 
है कि उसका कत्तंव्य ईश्वर (तियेन) द्वारा निर्धारित है, इसलिए वह ईश्वर पर 
निर्भर है। निम्नलिखित पांच सम्बंध ईश्वर द्वारा निर्धारित हैं: (१) शासक 
और मंत्री, (२) पिता और पुत्र, (३) पति और पत्नी, (४) बड़े और छोटे 
भाई, तथा (५) मित्र और मित्र । इन्हीं सम्बन्धों को उचित ढंग से निबाहने से 
सम्पूर्ण व्यक्तिगत एवं सामाजिक सम्पन्तता प्राप्त हो सकती है। ये ताझो के ही 
अंग हैं। 

चीनी ज्ञानियों की कुछ सूक्तियां वास्तव में विवेक का निचोड़ हैं और बेचैन 


नकल नल निनीनाननीननिनाा। धन ध तय: 


१. देखिए रीशेल्ट कृत रेलीजन इन चाइनीज गारमेंट', अंग्रेज़ी अनुवाद, (१६५१), 
पृष्ठ ३४१ 


४७ पूर्थ और पश्चिम 


व आन्दोलित संसार में रहनेवाले हम लोगों के लिए उपयोगी हैं। यदि हमें राज्य 
का काम सुचारु रूप से चलाना है तो अपने परिवारों को व्यवस्थित करना होगा; 
अपने परिवारों को व्यवस्थित करने के लिए स्वयं को सुधारता होगा ; आत्म- 
सुधार के लिए हृदय की शुद्धि आवश्यक है। कन्फ्यूशियस के श्रनुसार हृदय की 
शुद्धि, परिवार की पुनव्यंवस्था और राज्य का सुचारु रूप से चालन हमारा कतेव्य 
है। कन्फ्यृशियस के अनुसार, प्रभुसत्ता का स्रोत व्यक्ति है। जनता का विश्वास 
प्राप्त न कर पानेवाली सरकार का पतन अवश्यंभावी है।' 

कन्फ्यूशियस ने जिन या परोपकार के सिद्धान्त पर विशेष ज़ोर दिया है। 
“जिस प्रकार के व्यवहार की आशा दूसरों से आप अपने लिए नहीं करते, उस प्रकार 
का व्यवहार आप स्वयं दूसरों के साथ न करें।” कन्फ़्यूशियस की शिक्षाओं के 
अनुसार जेन' का मंतव्य है--मानवीय व्यक्तित्व के प्रति सम्मान, स्वयं अपनी तथा 
दूसरों की प्रतिष्ठा की स्वीकृति, ईमानदारी, सहदयता और मानवीय संवेदनाएं। 

अपनी 'एनालेक्ट्स' (शाब्दिक अर्थ: 'साहित्य-समुच्चय' ) में कन्फ्यूशियस ने 
लिखा है कि परमात्मा के बारे में मैं मौन ही रहूंगा “मैं कुछ नहीं कहना चाहता।” 
उनका विद्यार्थी त्सू-कुड पूछता है: “यदि आप मौन रहेंगे गुरुजी, तो हम आपके 
शिष्य कया लिखेंगे और किसका पालन करेंगे ? ” गुरुजी उत्तर देते हैं : “क्या 
ब्रह्मांड बोलता है ? चारों ऋतुएं एक क्रम से आती-जाती हैं और उन्हींके 
श्रनुसार सारी वस्तुओं का उत्पादन होता है, किन्त्‌ क्या ब्रह्मांड कुछ कहता है ? ” 
“प्रम शक्तिशाली ईइ्वर के क्रियाकलापों में न ध्वनि होती है और न गंध ।”?* 
कन्फ्यूशियस का ज्ञानी पुरुष 'भगवद्गीता' के “स्थितप्रज्ञ' के समकक्ष है। * कन्फ्यू- 
शियस का कथन है : “में जानता हूं कि पक्षी उड़ सकते हैं, मछलियां तर सकती हैं 
ओर पशु दौड़ सकते हैं, किन्तु दौड़ाक को गिराया, तैराक को कटिया से फंसाया 


मी 


ड़ 


१. सरकार के बारे में प्रश्त किए जाने पर कन्फ्रयशियस ने कहा : “सरकार की आवश्य- 
कताएं तीन दें : खाद्यपदार्थों की प्रच॒रता हो, यद्ध-सामग्री समुचित हो, श्रौर शासक के प्रति जनता 
में विश्वास हो ।” त्सू-कुड़ने कहा : “यदि ऐसा ने हो सके, ओर इनमें से एक को छोड़ना पड़े 
तो सबसे पहले किसे छोड़ना चाहिए १” “युद्ध सामग्री,” गुरु ने उत्तर दिया | त्सू-कुड्ने 
फिर पूछा : “इतने से भो काम न चले ओर शेष दो में से भी एक को छोड़ने का प्रश्न उठ 
खड़ा हो, तो किसे त्याग देना चाहिए १?” गुरुजी ने उत्तर दिया : “खाद्यपदार्थों को। सदा से 
मानव-मात्र को अन्ततः मृत्यु ही मिलती रही है, किन्तु यदि जनता को,( अपने शासकों पर ) 
विश्वास नहीं है, तो (राज्य के) स्थायित्व का प्रश्न ही नहीं उठता ।” एनालेक्ट्स, ऊँत।, ए.। 

डाक्ट्रीन आफ द मीन! : अध्याय ३३। 
॥ है। 





पूर्व ४१ 


और उड़नेवाले को तीर से मारा जा सकता है। जिस तरह 'ड्रेगन' बादलों के बीच 
या उनके पार उड़ता है, उसी प्रकार हमें भोतिक अधिकारों के श्राश्रय से मुक्ति 
पानी ही चाहिए। चीनी समाज में सैनिक का स्थान सम्मानजनक नहीं था । एक 
प्रसिद्ध चीनी कहावत है : 
अच्छे लोहे से कीलें नहीं बनाई जातीं ; 
ग्च्छा आदमी सैनिक नहीं बनता। 

ईसा से पूर्व पांचवीं सदी के दाशनिक मो त्सू को एक त्रिकालदर्शी, सर्वेशक्तिमान, 
सच्चरित्र व्यक्तिगत ईश्वर में विश्वास था। “ऊंचाई पर स्थित ईश्वर के भय 
से हमें सुकम करने चाहिए, क्योंकि वह सबकुछ देखता रहता है कि जंगलों, घाटियों 
और अंधेरी जगहों (जहां मानवीय दृष्टि असफल रहती है) में क्या हो रहा है। 
केवल उसे ही प्रसन्न करने की चेष्टा हमें करनी चाहिए । 'वह' अ्रच्छाई को 
चाहता शोर बुराई से घृणा करता है। 'वह' न्याय से प्रेम और ग्रन्याय से घुणा 
करता है । पृथ्वी पर सारी शक्ति 'उसी' के कारण है श्ौर उस शक्ति का उपयोग 
'उसी' के अनुसार होना चाहिये । वह चाहता है कि राजा अपनी प्रजा के साथ 
दयालुता का व्यवहार करें और मानव-मात्र परस्पर प्रेम करें, क्योंकि “वह स्वयं 
सभी मनुष्यों को प्यार करता है। 'वह' स्त्रियों को विधवा और बच्चों को प्रनाथ 
बनानेवाले विजेताओं से घृणा करता है ।” मो त्सू ने अपनी शिक्षा का निचोड़ 
यों दिया हे : “ईश्वर की आराधना और मानव-मात्र के प्रति प्रेम---यही विवेक 
है [! ॥ 
चीनी लोग किसी रूढ़ मत के गुलाम नहीं हैं। इसी लिए संशोधन की संभावना 
सदेव है। चीन की विभिन्‍न धामिक प्रणालियों में ग्रधिक सीमा तक पारस्परिक सम्ब- 
न्ध है। मशहूर ईसाई मिशनरी और चीनी बौद्ध धर्म के विशेषज्ञ डा ०रीशेल्ट ने लिखा 
है: “चीनी लोग एकसाथ कन्फ्यूशियसवादी, ताओवादी और बौद्ध हैं। यह अ्रवस्था हमें 
स्पष्ट दिखलाई पड़ती है। कुछ देवता सभी धामिक प्रणालियों में पाए जाते हैं। इसके 
अतिरिक्त, कुछ छोटे नगरों या कस्बों में सम्मिलित मंदिर हैं, जहां तीनों धर्मों के 
देवताओं की मूर्तियां सिहासनों पर साथ-साथ रखी हैं। प्रतिदिन की पूजा तो पीढ़ी 
दर पीढ़ी चली झा रही घरेलू मूर्तियों से हो जाती है, किन्तु विशेष अवसरों पर 
सामान्य चीनी लोग मन्दिर में जाना पसन्द करते हैं और वे ताभ्रोवादी हैं या बौद्ध, 
इससे कोई अन्तर नहीं पड़ता ।*'यदि आप किसी पर जोर ही डालें श्र विशेष 
आग्रह से उसके समग्र जीवन-दर्शन के बारे में जानना चाहें,तो झ्रापको संभवत: अनेक 
विचित्र बातें सुनने को मिलें--श्रधिकतर तो ढीले-ढाले ढंग से मिश्रित विचार- 
पद्धति ही सामने आएगी, जिसमें कन्फ्यूशियस के सिद्धान्तों के अनुसार ढले हुए 


४१ ह पुृर्ध श्र परिचम 


प्राचीन चीनी दृष्टिकोण के साथ बोद्ध अस्तित्ववादी दर्शन का धुंधला-सा मिश्रण 
ही होगा ।* 

जीवन के प्रति. चीती दृष्टिकोण का अनिवाये परिणाम है रूढ़ियों से मुक्ति । 
ताग्रोवादियों का कथन है : “जीवित मनुष्य कोमल और सुकुमार होता हैं; मृत्यु. 
के परचात्‌ कड़ा और सख्त । इसलिए कहा गया है: “कड़ापन और सख्ती मृत्यु 
के अंग हैं तथा कोमलता और सुकुमारता जीवन के ।* सजीव का विशेष गुण है 
खुलापन, परिस्थितियों के अनुसार स्वयं के ढालने की क्षमता । हमें दूसरों पर अपने 
विचार लादने नहीं चाहिए, बल्कि अपने विचारों को दूसरों को प्रभावित करने का 
ग्रवसर देता चाहिए, और अपनी धारणाओ्रों को दूसरों द्वारा संशोधन के लिए खुला 
रखना चाहिए । 

चीनी 'क्लासिक' केथोलिक पादरियों के अनुवादों द्वारा यूरोप पहुंचे तो 
लीबनिज़ और वॉल्फ जैसे दाशनिकों ने उनके मूल्य और महत्त्व को स्वीकार 
किया । 


१०. धर्म सें रूढ़ि बनाम स्वतंत्रता 


यदिधामिक सिद्धान्तों के ग्रनुसार आचरण को ही अन्तिम परीक्षा सम फ लिया 
जाय, तो विभिन्‍न मतानुयायी परस्पर बिल्कुल श्रनजान मालूम पड़ेंगे; यदि जीवन 
की विधि पर ध्यान दिया जाय तो धर्मानुयायी व्यक्ति परस्पर समान मालूम पड़ेंगे । 
हमारा धर्म ही सत्य का प्रतिनिधि है और इसे न माननेवाले काफ़िर हैं जिनका 
विनाश ग्रावश्यक है--यह दृष्टिकोण घातक है। | 

गोचर एवं सम में ग्रा सकनेवाली वस्तुओरों के बारे में हमारा ज्ञान अभी प्रयोग।- 
वस्था में और अपूर्ण है, फिर भी ईश्वर के स्वभाव और संसार के साथ उसके सम्बंध 
के बारे में हमें इतना विश्वास हो--यह आइचर्य की ही तो बात है ! केवल हमारा 
धर्मग्रन्थ या हमारी संस्था दोषरहित, निर्श्रान्त और देवी है तथा ईश्वरीय शिक्षा 
और कृपा की व्याख्या करने व उन्हें प्रदान करने में समर्थ है--इस प्रकार के तर्क 
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१. रेलीजन इन चाइनीज़ गारमेंट', (१६५१), पृष्ठ १७३ | 

२. ताओ तेह चिड? ।.&» ५४], चुआड्‌ त्सू की सलाह इस प्रकार है : “अत्यधिक यथार्थ 
की खोज मत करो । में स्वयं काफी भटक चुका हूं, फिर भी अभी तक केवल प्रारम्भ को ही 
जान सका हूं। में विशाल व्योम में इच्छानुसार घूम च॒का हूं। मैं वहां तक पहुंचने "की तरकीब 
तो जानता हू, किन्तु यह नहीं जानता कि उनका अन्त कहां है। आशथर वेली, “श्री वेज ऑफ 
थाट इन ऐंशेंट चाइना” (१६३६), पृष्ठ ७६, (जाज एलेन ऐंड अनविन) । 


पूर्व. छ/झ 


बहुत हद तक हठपूर्ण ही हैं।* 
ऋ ग्वेदक[ल से लेकर आज तक आरत में विभिन्‍न धर्म पनपते रहे हैं श्नौर भा र- 
तीय दशन में सभी के प्रति 'जियो और जीने दो' सिद्धान्त का पालन किया जाता 
हा है। १९ अक्तूबर, १९५१ को पारित भारतीय कांग्रेस के प्रस्ताव में यह व्यक्त 
है: अपने जन्मकाल से ही कांग्रेस का उद्देश्य और घोषित नीति यही रही है कि 
एक धर्म निरपेक्ष प्रजातंत्रीय राज्य की स्थापना हो, जिसमें सभी धर्मों के प्रति 
आदर हो किन्तु किसी भी धर्म या जाति के प्रति पक्षपात न हो और राष्ट्‌ को बनाने- 
वाली सभी जातियों ग्रथवा व्यक्तियों को समानाधिकार और अवसर की स्वतंत्रता 
मिले | भारत गणराज्य का विधान इसी आधारभूत सिद्धान्त पर आधत है ।* 
सभी धर्म एक आध्यात्मिक प्रकाश की प्राप्ति में हमारे सहायक हैं। हमें भ्रनेक 
रास्ते दिखलाई पड़ते हैं, लकिन इसका अर्थ यह नहीं कि वे विभिन्‍न लक्ष्यों तक ले 
जाते हैं। हो सकता है कि कुछ गज़ या कुछ मील के बाद आपस में मिलकर 
कंकरीट की एक सड़क बना लें, जो सिद्धि तक जाती हो । 
भारतीय धर्मों में एकाधिकृत पूजा का स्थान नहीं है। उनका आशय तो बहुत 
हुद तक यही है कि प्रत्यक्षतः विरोधी, किन्तु वास्तव में प्रक, सत्यों को साथ-साथ 
समभकने का प्रयत्न न करके हम गलती करते हैं। निषिद्धियां और धर्मोन्मत्त अस्वी- 
कृतियां ही नास्तिकता का कारण हैं। सत्य केवल एक है, और सत्य को निश्चित 
रूप से जाननेवाले सभी व्यक्ति उससे प्रभावित होते हैं। यहां हम विशेष दृष्टि- 
कोणों से परे हट जाते हैं। भारतीय धामिक परम्परा एक सत्य को माननेवाले 
' प्रत्येक रूप को स्वीकार करती है । सत्य-केन्द्रित व्यक्ति धामिक विवाद में नहीं 
पड़ते। इस आदद्े को मानने पर धारमिक असहिष्णुता का, जो आत्मा की जन्मजात 
- विरोधिनी है, कोई स्थान नहीं रह जाता। धर्म जब संगठित हो जाता है, व्यक्ति की 
स्वाधीनता जाती रहती, है। तब ईश्वर की नहीं वल्कि उसके प्रतिनिधित्व का दम 
भरनेवाले समूह या भ्रधिकारी की पूजा होती है। तब सचाई का खंडन नहीं, वरन्‌ _ 
ग्रधिकारी की अवज्ञा ही पाप बन जाती है। 








१. धम शास्त्री इतनी शुद्धतापवंक परम शक्तिमान ईश्वर के स्वभाव का वर्णन करते हैं, 
जितनों श॒द्धतापवंक अधिकांश वेज्ञानिक काले गबरेले के जन्म के बारे में नहीं बता पाते ।' लेस्ली 
स्टीफेन : 'ऐस एग्नास्टिक्स एपालॉजी एँड अदर एसेज़ (१८६३), पृष्ठ ५ । 

भारतीय संविधान में स्पष्ट लिखा है कि “राज्य किसी नागरिक के विरुद्ध प्े, 

जाति, वर्ण, लिज्ञ अथवा जन्मस्थान अथवा उनमें से किसी एक के आधार पर कोई विभेद नहीं 
करेगा ।?? एक अन्य स्थान पर लिखा हे कि “सब व्यक्तियों को विश्वास की खतन्‍्त्रता का तथा 

» जिंसी धर्म के अवाथ रूप से मानने, आचरण करने भर प्रचार करने का समान अधिकार है |? 


यूरोपीय धामिक इतिहास के ज्ञाता चीन और भारत की इस आाइचर्यजनक 
दृष्टि को समझ नहीं पाते कि वहां साम्प्रदायिक अन्तरों का उतना महत्त्व नहीं है, 
जितना पश्चिम में । किसी वैष्णव को कभी भी नहीं सुझेगा कि उसका पड़ोसी शव 
नास्तिक है, जिसे अनन्त नरकवास ही मिलेगा । ग्रे.देवता तो परमेश्वर के विभिव्त 
रूपों को दर्शाते हैं। ईसा की आरम्भिक शताब्दियों में श्रनेक चीनी यात्री भारत 
आए थे। उनके वर्णनों से हमें पता लगता है कि विभिन्‍न मतानुयायी एकसाथ 
बैठकर आत्मा और परमात्मा के प्रइन पर चर्चा किया करते थे और विभिन्‍न धर्मा- 
वलम्बी शिक्षक विश्वविद्यालयों में अध्यापन करते थे। सम्पूर्ण मानव-जाति की 
आत्मा का मात्र एक उद्देश्य है; अलग-अलग लोग अलग-प्रलग ढंग से उसे प्राप्त 
करना चाहते हैं। भारत में बहुत पहले से ग्नल्पसंख्यक यहुदी, सीरियाई ईसाई झोौर 
पारसी मौजूद हैं--यह इस तथ्य का प्रमाण है कि भारत में धामिक सहिष्णुता की 
भावना लगातार कायम है। 

इसका अर्थ यह नहीं कि विकास को प्रोत्साहन नहीं मिलता। प्रत्येक परम्परा- 
गत सिद्धान्त विभिन्‍न खंडों से बना एक भझ्ाकार है, और इसमें परिवर्तन आनन्‍्तरिक 
विकास के कारण होते हैं, बाहर से लादे नहीं जाते । विभिन्‍न मत शताब्दियों की 
वृद्धि के परिणाम हैं और नेतिक आद्शों द्वारा निमित जातीय गुणों की मिट्टी में 
उनकी जड़े हैं। आकस्मिक परिवतेतों का परिणाम भयानक हो सकता है, किस्तु 
दूसरे धामिक दृष्टिकोणों का प्रभाव एक प्रकार के 'खमीर' का काम करके स्वाभा- 
विक परिवतन पेदा करता है। गायत्री मंत्र में निर्देशित है कि बाह्य रूपों को भेद- 
कर उन रूपों द्वारा इंगित बोध तक पहुंचने का सतत प्रयास प्रत्येक व्यक्ति को 
करना चाहिए । बाह्य रूपों से सन्तुष्टि ही घामिक जीवन का सबसे बड़ा दोष है। 
आज, जब विभिन्‍न धर्म आमने-सामने हैं, पूर्वीय दृष्टिकोण इसी बात पर ज़ोर देगा 
कि एक धरम का स्थान दूसरे द्वारा ग्रहण किया जाता झ्रावश्यक नहीं है। यदि 
हम आध्यात्मिक यथार्थ और ऐतिहासिक परम्परा में विभेद कर सकें तो हमें 
स्वीकार करना होगा कि मानवता के आध्यात्मिक जीवन के पोषण के लिए 
विभिन्‍न धर्म सदभावनापूर्वक कार्य कर सकते हैं । 

सरकार और अपनी शिक्षा-संस्थाओं की सहायता से भारत पर अपनी संस्कृति 
थोपने के परिचमी शक्तियों के प्रयत्नों ने भारतीय जनता की निश्चलता को भंग 
किया और भारतीय समाज की सतह को आन्दो लित किया, किन्तु गहराई में पैठी 





- सम्पूर्ण भारत में सावेभौम धर्म का पुनरुत्था हुआ है, जिसका भ्राधार वेदों 





पूर्व प्र 
की प्रमुख शिक्षाएं हैं; इनमें हिन्दूधर्म की सिद्धान्त-वयी 'प्रस्थान-त्रय का निर्माण 
करनेवाले उपनिषद्‌, भगवद्गीता और ब्रह्मसूत्र सम्म्रिल्लित, हैं । राममोहन राय 
( १७७४-१८३३) ने प्रचलित रूढ़ हिन्दूधर्म के सुधार की प्रेरणा उपनिषदों में 
पाई। दयानन्द सरस्वती को जाति-प्रथा और अस्पृश्यता से मुक्त आदर्श आये- 
समाज का प्रमाण ऋगेद के. इलोकों में. मित्रा । श्रीमती एनी बेसेंट के नेतृत्व में 
थियोसोफ़िकल सोसायटी ने हिन्दूधर्म को एक प्रगतिशील और सार्वभौम-“प्रकृति 
प्रदान की । रामकृष्ण आन्दोलन ने, जिसके अ्रनुयायियों की संख्या लाखों में है 
हिन्दूधर्म के आध्यात्मिक एवं सामाजिक पक्ष पर ज़ोर दिया। रामक्ृष्ण ने विभिन्‍न 
धामिक मतों का गहन गअ्रध्ययन किया और उनकी आन्‍्तरिक एकता व आध्यात्मिक 
अनुरूपता को उजागर किया । बाल गंगाधर तिलक, श्री अरविन्द और महात्मा 
गांधी ने एक पुनरुज्जीवित. भारतीय समाज की स्थापना के लिए भगवुदग्रीता-क 
सहारा लव 
इन सारी शताब्दियों के दोरान भारत के निवासियों ने एक संस्कृति का 
विकास किया है और उसे निरन्तर कायम रखा है। यह कोई जड़ विचारधारा 
नहीं बल्कि एक जीवित प्रक्रिया है, जो परिवर्ततशील परिस्थितियों के अनुसार स्वयं 
को ढालते हुए अधिक से अ्रधिक समृद्ध होती गई है । 

. विभिन्‍न जातियों के, विभिन्‍न भाषा-भाषी, तथा अलग संस्कृतियों के लोग 
भारतीय धरती पर मिले हैं और समय-समय पर हुए संघर्षों के बावजद एक ही 
सभ्यता के सदस्यों के रूप में रहने लगे हैं--ऐसी सभ्यता, जिसके प्रमुख गृण हैं: 
सभी जीवधपरियों-में व्यक्त एक अद्श्य वास्तविकता ' के प्रति आस्था, भ्राध्यात्मिक 
अनुभव का महत्त्व, संस्कारों भौर सिद्धान्तों की सापेक्षता, बौद्धिक भ्रादर्शो के प्रति 
 रूढ़ अवलम्बन और प्रत्यक्ष विरोधों को सम करने की आतु रता। उसके आदशों को 
अंधविश्वास नहीं, बल्कि जीवन्त सत्य समक्ा जाता है जो सम्पूर्ण मानवता की 
आध्यात्मिक आवश्यकताओं को पूरा कर सकता है। बहुत पुराने समय से, यहां 
तक कि सुमेर काल से, शायद ही कोई धर्मे या सम्प्रदाय, आशा या स्वप्न ऐसा हो 
जिसे भारत ने स्वीकार न किया हो; फिर भी भारत की आत्मा अपरिवर्तित है। 
गांधीजी ने यंग इंडिया * में लिखा था: “मैं नहीं चाहता कि मेरे घर के चारों ओर 
एक दीवार उठा दी जाए और खिड़कियों को बन्द कर दिया जाए। मैं चाहता हूं 
कि यथासंभव स्वतनन्‍्त्रतापुवंक सभी देशों की संस्कृतियां मेरे घर के चारों शोर 
मंडराती रहें। लेकिन यह निश्चित है कि कोई भी संस्कृति मेरे पांव नहीं उखाड़ 
सुकेगी । 'हुसरी संस्कृतियों ने भारत को प्रभावित किया है, पराजित नहीं । | 


१« ६ जून, १९२६१ | 
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यूरोप के समान, भारत ही झसंडता शेतीय राप्ट्री 5 5 न्दोलनों में नहीं बदली 
है, और हर अलग भाषा वाले क्षेत्र में स्वतंत्र राजनी तिक इकाइयां नहीं बन पाई हैं। 
इसका कारण है एक प्राचीन संस्कृति की सुदृढ़ता और बाहरी--ईसा की आठवीं 
शताब्दी से मुसलमान और अ्रठारहवीं शताब्दी के वाद यूरोपीय--प्रभाव । 

भारत ही भ्रकेला देश है जहां मन्दिरों, गिरजों और मसजिदों का शान्तिपूर्ण' 
सह-अस्तित्व है। मैं स्वयं हिन्दू मन्दिरों, यहूदियों की प्रार्थना-सभाश्रों, बौद्ध मठों, 
ईसाई गिरजों और मुसलमान मसजिदों में भाषण दे चुका हूं और न तो मैंने प्रपनी 
बौद्धिक जागरूकता के साथ कोई समभौता किया है और न अपने आध्यात्मिक 
विश्वासों को ठेस पहुंचने दी है | पक्षपातहीन विवेक की प्रव॒त्तिभारत, की घार्मिक्र& 
परम्परा में व्याप्त है। 
7 अन्नेक महान आात्माओं के प्रयत्नों से भारतीय संस्कृति का निर्माण हुआ है--- 
उनकी पीड़ाग्रों से ढांचा ऊपर उठा और रक्‍त से निर्मित हुआ है। शताब्दियां बीतने 
के साथ-साथ उसमें मिट्टी का रंग मिल गया है। अपनी लम्बी वृद्धि के सारे घाव 
और धब्बे उसपर मौजूद हैं। यह श्राकषेक भी है और विक्षक भी, अपने विरोधा- 
भासों से हमें चोंका देती है और भ्रविनाशी जीवनी शक्ति से मोह लेती है। | 
ने देखा है कि उसकी समकालीन संस्क्ृतियां अपनी अगली पीढ़ी की संस्क्ृतियों के 
जगह देकर विलीन हो गई, फिर कुछ नवीन संस्कृतियां भी लुप्त हो गईं, किर 
भारतीय संस्कृति फिर भी जीवित है। उसकी आत्मा के दीपक की लौ कांपी त॑ 
थी, किन्तु बुछी कर किन्तु बुभी कभी नुहीं.।.. द 

मानवीय विचारधारा निर्मल सरिता नहीं है; साधारणतः उसमें खूब मिट्टी 
मिली होती है और आज भारत में काफी मिट्टी जम गई है जिसे हटाना श्रावश्यक 
है। अंध-विश्वास खूब फैला है । आज भी बहुत लोग भूत-प्रेतों में विश्वास करते 
हैं। यहां तक कि शिक्षित भारतीय भी अपनी संस्कृति की प्रवृत्ति को, उसकी उप- 
लब्धियों और संभावनाओं को नहीं समभते । व्यवसायगत अन्‍्तरों ने रूढ जातियों 
का रूप ग्रहण कर लिया है। सात्त्विक विचारोंवाले व्यक्ति अस्पृश्यता को अपराध । 
भ्रौर कुग्रवृत्ति मानते हैं । अनेक सामाजिक रीति-रिवाज कायम हैं, हालांकि उनसे | 
जीवन का प्रवाह रुक गया है। लेकिन ये दोष भीतरी नहीं हैं। भारत के झ्रादर्शों के 
साथ इनका कोई साम्य नहीं है। भारत आज तभी जीवित रह सकता है जब वह ' 
अपने आदशों का प्रतिनिधित्व न करनेवाली संस्थाओ्रों को पूजता बन्द कर दे। 
अनेक संस्थाएं तो अहिल्या__कभी जीवित आणी की पाषाण-प्रतिमा-- बनकर रह 
गई हैं। आत्मा के संस्पर्द से प्राषाणों को पुनः जीवन प्रदात किया जा सकता है । 
आज आवश्यकता है कि भोरत अपनी ही अवृत्तियों को दांव पर लगा-दे | 


द्वितीय व्याख्यान 
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१. पश्चिमी संस्कृति 


पश्चिमी संस्कृति के मुल्यों और सिद्धान्तों के उद्गम यूनान, रोम और फिलि- 
स्तीन हैं । यूनान से समीक्षात्मक दृष्टिकोण, पर्यवेक्षण-विधियां और राजनीतिक 
सिद्धान्त मिले। धर्मनिरपेक्ष कानून और व्यवस्था-सम्बन्धी नियम रोम की देन हैं। 
एकेश्वरवाद और ईदवर के निर्देशानुसार आचरण करनेवाले नैतिक मानव के 
विचार फिलिस्तीन-प्रदत्त हैं। पश्चिमी परम्परा के तीन अ्वयव तत्त्व हैं--विचार, 
अनुपालत और आस्था। किन्तु यूरोपीय इतिहास की किसी भी अ्रवस्था में इन ' 
तीनों का सामंजस्य स्थापित हो सका, ऐसा नहीं कहा जा सकता। झाज भी ये 
अस्थायी सन्तुलन में ही हैं। ऐथेन्स ने सुकरात को मौत के घाट उतार दिया और 
दासप्रथा को कायम रखा। रोमक कानून ने कभी सीज़ रों और सामान्य नाग- 
रिकों की ज्यादतियों पर प्रतिबन्ध नहीं लगाया । ईसाई चर्च भौतिक शक्षितयों की 
प्राप्ति के लिए संघर्षशील रहा। आज राजनीतिक संस्थाओं की निरंकुशता पर 
व्यवस्था-सम्बन्धी सिद्धान्त लागू करने के प्रयत्व विफल हुए हैं भ्ौर कानून द्वारा 
नियंत्रित एक सार्वभौम समाज के आदर्शानुसार आ्राचरण में भी हमें सफलता नहीं 
मिली है--और युद्ध तथा विद्रोह की धमकियां इन्हीं असफलताशों के बाह्य 
लक्षण हैं। 

यूनान, फिलिस्तीन और रोम पर पूर्व का अत्यन्त प्रभाव था | एशिया माइ- 
नर और मिस्र की संस्क्ृतियों से यूनान ने बहुत कुछ ग्रहण किया । ईसा से पहले 
की शताब्दियों में यहूदी-संसार में पूर्व की धामिक अन्तदु षिट पहुंचती रही थी, 
जिससे उत्पन्न श्राध्यात्मिक उत्तेजना ने ईश्वर और मनुष्य-सम्बंधी जूडियाई-ईसाई 
विचार को जन्म दिया। ईसाई धर्म ने अपने सांचे में पूर्वकालिक मतों--मिथ्रा 
सम्प्रदाय और मनी के सुधारों---को ढाल लिया। जर्मन और मंगोल आाक्रमण- 
कारियों की राजनीतिक और सैनिक व्यवस्था ने पश्चिम के राजनीतिक गठन को 
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प्रभावित किया। भ्ररबी इस्लाम ने, स्पेन और इटली से होकर, पश्चिमी संस्कृति 
को यूनानी सांस्कृतिक विरासत का कुछ अंश पुनः प्रदान किया, जिसे पश्चिम 
रोमक साम्राज्य के दिनों में भूल बैठा था। अपने अनुसंधान और पयवेक्षण से प्राप्त 
नवीन वैज्ञानिक सिद्धान्तों को भी अरबों ने यूरोप में फैलाया और इस प्रकार 
पुनरुत्थान और नवजागृति की झ्राधारभूमि प्रस्तुत की । 


२. यूनान ओर पूर्व 


ऐतिहासिक अथवा सांस्कृतिक संदर्भ में पृ और पद्चिम की चर्चा करते 
समय हमें भोगोलिक मान्यताओं का विचार त्याग देना चाहिए । पांचवीं शताब्दी 
ईसापूर्व के यूनानियों के लिए पूर्व या एशिया का श्रर्थ था फ़ारस और पश्चिम या 
यूरोप का अ्रथ था प्राचीन विशुद्ध यूतानी (हेलेनिक ) संसार । 

भाषा के जन्म के सम्बन्ध में हमारे विभिन्‍न सिद्धान्त हैं। यहुदी परम्परा के 
अनुसार आदम ने जन्तुओं के नाम रखे थे, और विभिन्‍न भाषाएं ईश्वर की देन 
हैं क्योंकि वे बेबेल की मीनार का निर्माण रोक देना चाहते थे। वैज्ञानिकों का 
विश्वास है कि भाषा का विकास क्रमशः हुआ, अस्पष्ट स्वर और हावभाव क्रमश: 
भाषीय तत्त्वों में बदलते गए । अन्य लोगों का मत है कि मानव ने प्रकृति में जो 
ध्वनियां सुनीं उनकी नकल की और इसीसे भाषा बनी । भाषा का उद्गम चाहे 
जो हो, उसमें ग्रभिव्यक्तित की वह शक्ति है जो पशुझ्रों के लिए दुर्लभ है। भाषा 
के माध्यम से ही विचारों का आदान-प्रदान और सहयोग संभव है। यह किसी भी 
मानव-समूह में पाया जानेवाला एक सामाजिक आदश है। 

आज से डेढ़ सौ साल पहले जब सर विलियम जोन्स जैसे यूरोपीय प्राच्यविदों 
ने यूरोपीय विद्वानों को संस्कृत से परिचित कराया तो ग्रीक, लैटिन तथा भ्रन्य 
यूरोपीय भाषाओं के साथ उसका घनिष्ठ सम्बन्ध स्पष्ट हो गया। जिस प्रकार 
फ्रेंच, इटालवी, पुतंगाली, रूमानियाई और स्पेनी भाषाएं अपने शब्दकोष, उच्चा- 
रण और .वाक्य-विन्यास में परस्पर समान हैं, उसी प्रकार संस्क्रत और फारसी, 
आर्मीनियाई, अल्वानियाई, सलावोनी भाषाएं, ग्रीक, लैटिन, ट्यूटन भाषाएं (नारवी 
स्वीडनी, जर्मन और ऐंग्लो-सैक्सन) तथा केल्टिक भाषाएं (वेल्सी असं, और 
गेलिक ) भी परस्पर समान हैं। क्‍या ये सभी भाषाएं किसी ऐसी मूल बोली से 
उद्भूत हैं जिसे इतिहास के किसी युग में किसी स्थान के निवासी बोला करते थे 
या ये एकदम भिन्‍न बोलियां हैं जिनमें विरोध कम और समानता अधिक है ? 
क्या ये भाषाएं एक ही बोली के चटखकर बिखरने से बन गई हैं या एक-दूसरे 
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में मिलती हुई 'एक ही केन्द्र से प्रसारित बोलियों के निरन्तर प्रवाह'? जैसी 
हैं? इनकी व्याख्या चाहे जो हो, भाषाओ्रों की समानता से इतना पता तो लग ही 
जाता है कि कई विशिष्ट मानव-जातियों की भ्रर्थ-व्यवस्था, सामाजिक संगठन 
ओर धामिक विकास किस सीमा तक परस्पर समान थे | सहज ही कल्पना की 
जा सकती है कि इन जातियों में एक निश्चित सीमा तक स्थानातीत सम्पर्क 
स्थापित था।* 
जहां से हमें वेदिक भारतीयों श्र होमरी यूनानियों के इतिहास का पता 
है, उस समय वे सामाजिक विकास की लगभग समान अवस्था तक पहुंच चुके 
थे। खेती-बाड़ी, शिकार और मछुली पकड़ने की कलाझों का ज्ञान दोनों को था। 
घोड़ों का सामाजिक महत्त्व था। पहिया, पहिये की नाभि', 'धुरी',जुआ' आदि 
शब्दों से पता चलता है कि पहियेदार गाड़ियों का प्रेयोग होता था। 'नौकाओं 
ओर ४ांड़ों द्वारा जल-परिवहन प्रचलित था। ऊन काता-बुना जाता था। 
सामान्यतः: पत्थर के बने औज़ारों और हथियारों, हथौड़ों, कुल्हाड़ियों और तीरों 
का प्रचलन था। तांबा ज्ञात था। कबीले पिता की वंश-परम्परा में चलते थे; 
शासन सरदारों और राजाशों के हाथ में था। अक्सर सुरक्षा के विचार से गांवों 
को चहारदीवारी से घेर दिया जाता था । एक आकाश-देवता (ज्यूपिटर, ज़्यूस 
पेटर, द्योस पिता ) की पूजा बलि देकर की जाती थी। ये सभी नाम प्राचीन 
हाई जमंन' नाम 'ज़ियू' तथा प्राचीन नार्वी टायर एक ही धातु चमकना' से 
उद्भूत हैं । वरुण के समकक्ष औरानॉस' हैं तथा उषस का इग्ओेस । घुड़सवारी में 
दक्ष, अपृथक्य जुड़वां, प्रकाश और दीप्ति के दिव्य देवता अश्विनिकुमार 'डायो- 
स्क्यूरी' थे, जिनका काम था देवताझ्रों की रक्षा तथा मानवों की सहायता करना। 


6 युरोपियन इन्हे रिटेन्सःर (१६५४), खंड १, पृष्ठ 5३ । 

२. ओोफेसर वी० गार्डन चाइल्ड ने लिखा है: “यह कहना असंगत होगा कि दूरस्थ 
प्रदेशों-जैसे, यूनान ओर भारत--में रहने और परस्पर सवेथा असम्बद्ध बोलियों का व्यवहार 
करनेवाली दो जातियां विकास की समान अवस्था पर पहुंचकर 'फादरः, 'फाल”, और फाइव? 
जैसे समान शब्दों का आविष्कार करें और समान ढंग से उनका उच्चारण करें, जेसाकि वैदिक 
भारतीय ओर होमरी यूनानी सचमुच करते थे | अवश्य हो कुछ जातियां आपस में इतने पास 
रहती रही होंगी कि परस्पर संचार संभव रहा होगा ओर उनके विकात्त की एक अवस्था ही आदि- 
कालीन संस्कृति रही होगी।? वही, पृष्ठ 5४ | हिंट्टी, जो यूरोप की सबसे पहली लिपिबद्ध और 
संरक्षित भाषा है, वाक्य-विन्यास, व्याकरण ओर शब्दकोष में संस्कृत, ग्रीक या लिथुआनियाई 
भाषाओं से मिन्‍न है । इसका अर्थ यह हो सकता है कि विकास की उक्त अवस्था तक पहुंचने से 
पहले ही उनके पूर्वज भौगोलिक था राजनीतिक बाधाओं के कारण अन्य जातियों से अलग हो 
गये होंगे |” वही पृष्ठ ८४। 


पर्० पूर्वे और पश्चिम 


इरोस (कामदेव) 'हिसियोद' के देवताओं में प्रथम थे। ' वेद और होमर दोनों 
में आकाशीय पिडों की पूजा साधारण बात थी । बेदिक ऋत, प्रकृति का नियम, 
यूनानी 'डाइक' में विद्यमान है। यूनानियों का प्रयत्न परमात्मा को इसी संसार 
में खोजने का था । उनके धर्म में प्रकृति की अत्यन्त महत्त्वपूर्ण शक्तियों और घट- 
नाओं को सप्राण मानकर देवताझ्रों के रूप में पूजा जाता था । 

इन समानताश्रों से पता चलता है कि इन दो मानवजातियों---प्राचीन यूनानी 
और वैदिक भारतीय---में परस्पर सम्पके अ्रवश्य रहा होगा, यद्यपि दोनों में से 
किसीको उस काल की याद नहीं है और वे फारसी साम्राज्य में ग्रपरिचितों की 
भांति मिली थीं । 

यूनानियों को मिस्री, असीरियाई, फारसी और हिब्र्‌ सम्यताश्रों के बारे में 
भी मालूम था, किन्तु वे उन्हें बबंर मानते थे क्योंकि उनके विचार से वे तकसंगत 
सिद्धान्तों के आधार पर जीवन नहीं व्यतीत करते थे। मिस्तरियों को शव सुरक्षित 
रखने में ग्रानन्द प्राप्त होता था | श्रसीरियाई लिखने-पढ़ने से अनभिज्ञ थे और 
उनके देवता आधे पशु थे । यहूदियों की आस्था अनुष्ठानों में थी और फारसियों 
को स्वतन्त्रता का अर्थे तक नहीं मालूम था। यूनानियों को लगता था कि पागलों 
की दुनिया में वे ही अकेले समभदार लोग हैं भर हर समय उन्हें पागलपन की 
छत लग जाने का खतरा है। बरबंरता का दबाव तो उनके लिए सचमुच असली 
था--केवल बाहर से नहीं, भीतर से भी । 

अनेक अवसरों पर यूनानी अपने को सित्र और मेसोपोटामिया की प्राचीन 
सभ्यताओं का शिष्य कहा करते थे । गेर-यूनानियों का ऋण यूनानियों पर काफी 
था, किन्तु इससे यूनानी बुद्धि की मौलिकता में कमी नहीं झा जाती, क्योंकि 
दूसरों से प्राप्त विचारों को अपने मानस के अनुकूल बनाने की किया में उन्होंने 
उन विचारों को काफी बदल डाला था। हम बाद में देखेंगे कि जब उन्होंने ईसाई 
आदर्शों को ग्रहण किया तो उन्हें अपने व्यवहार के अनुकूल बना लिया । यूनानियों 
के बारे में प्लेटो ने कहा था : “हमें मान लेना चाहिए कि यूनानियों ने जो कुछ 
भी दूसरी जातियों से ग्रहण किया, उसे अन्तत: श्रेष्ठतर ही बना दिया ।”* 

प्लेटो ने टिमियस' में लिखा है कि मिखवासी यूनानियों को बच्चा समभते थे। 
प्लेटो हेलेनिक समाज के पतनोन्मुख दिनों में जीवित थे, इसलिए मिम्नी संस्कृति 
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१. एम्पीडोक्लीज के अनुसार, अह्मांड की शक्तियों के प्रत्येक संयोग का प्रभावशील कारण 
प्रेम है। 
२. एपीनोमिस,' 85७ डी० । 


हि आम अब 


पर्चिम (१) ५१ 


के स्थायित्व को आदर्श मानते थे ।' पिरामिड मानव-जाति की महान स्थापत्य- 
कला के प्रयास के प्रतिफल तथा नियोजन और कार्यकुशलता की अद्वितीय उप- 
लब्धि थे। मिश्र के मन्दिर आज भी नील नदी के प्राचीनतम निवासियों की 
ईश्वर में आस्था के गवाहों के रूप में खड़े हैं। पंतीस शताब्दियों से भी अधिक 
समय से लक्सर में पूजा होती झा रही है। बस, समय के साथ-साथ नाम बदलते 
गए हैं--अमन, ईसा, अ्रल्लाह। पूजा के लिए प्रेरित करनेवाली भावना आज भी 
उपस्थित है और यह स्थान आज भी उतना ही पवित्र है जितना ईसा से पन्द्रह सौ वर्ष 
पहले था। पांच हजार साल पहले के मिस्रवासी नेतिक सदाचार के उच्चतम सिद्धांतों 
को मानते थे। मृत्यु से पूर्व हर औसत मिश्री अपने देवताओं और सहयोगियों को 
विश्वास दिला देना चाहता था कि उसने नेतिक, आस्थामय जीवन व्यतीत किया है। 
अपने मृत्यु से पूर्व के स्पष्ठ कथन में वे बार-बार यही कहते थे कि वे जीवन-भर 
सह॒ृदय, दयालु और अच्छे पड़ोसी रहे हैं: “मैंने सघवाश्रों के बराबर ही विधवाशों 
को भी दिया था। मैंने छोटे-बड़े में भेद नहीं किया। सभी धर्मों के समान, मिस्र की 
'मृतक-पुस्तक' (“बुक झ्रॉफ द डेड ) में भी अत्यन्त विशिष्ट शली में सदाचार 
की विशिष्टता के बारे में लिखा है: “मैंने किसीको रोने का कारण नहीं दिया। 
मैंने किसीसे क्रोधपूर्वकं बात नहीं की। मैंने कभी किसीको आतंकित नहीं 
किया। मैंने कभी न्याय और सत्य से भरे-पूरे शब्दों को अनसुना नहीं किया ।” * 
उत प्राचीन जागरूक व्यक्तियों का पथ-प्रदर्शन नेतिक सदाचार का एक उच्चतम 
आदश किया करता था । 

यूनानी अपने दर्शन और साहित्य के लिए मिस्तरियों के आभारी थे। कहा 
जाता है कि येल्स, सोलन, पाइथागोरस, अबडेरा के डेमोक्राइटस और प्लेटो ने 
मिस्र की यात्रा की थी और मित्नी पुजारियों से शिक्षा ग्रहण की थी। यूं इस 
दृष्टिकोण का समुचित ऐतिहासिक प्रमाण नहीं है। फिर भी इतना तो निश्चित 
है कि मिस्र और बैबिलोनिया के दश्शन और प्रभाव से शनुप्रेरित होकर ही यूनानी 
साहित्यिक उपलब्धियाँ संभव हो सकी थीं। लेखन-शैली और लेखन-सामग्री के 





१ “ठिमियर्स, २१ अ-र२५ द । 

२, हम्म्रबी संहिता के प्रावकथन में कहा गया है : “उस समय देवताओं ने मुझे, यानी 
हम्मूरबी कों--जो अच्छे काम करनेवाला सेवक था, आवश्यकता पड़ने पर अपनी प्रजा की 
सहायता करता था, जो बहुलता ओर समृद्धि की कल्पना करता था,'“'जो निबेलों पर बलवानों 
के अत्याचार नहीं होने देता था,'"'जों अपने राज्य को उजागर ओर प्रजा का कल्याण करता 
था--अपने पास बुला लिया ।” 


श्र पूर्व और पश्चिम 


लिए भी यूनात मिस्र का आभारी था| 

यूनानियों की एकान्त विशेषता थी मानव-विवेक की शक्ति में आस्था । 
अपने नेतिक और धामिक दृष्टिकोणों का तकंसंगत आधार प्रस्तुत करने का 
प्रयास हमेशा उन्होंने किया है। उनके मस्तिष्क तकंप्रधान थे। मानव विचार- 
धारा के क्षेत्र को. सीमित करके यूनानियों ने सत्य के स्थान पर तक और आध्या- 
त्मिक दृष्टिकोण के स्थान पर वैज्ञानिक दृष्टिकोण को स्थापित किया । 

यूनानियों और बबरों का भेदभाव वर्णगत या जातिगत नहीं है। भेद 
है मस्तिष्क की विशिष्टता का। यूनानियों को अपनी संस्कृति की श्रेष्ठता में 
श्रगाध विश्वास था और, तुलनात्मक रूप से, वे जातिगत असहिष्णुता से 
मुक्त थे। यूनानी संस्कृति को स्वीकार कर लेनेवाले बरबंर यूनानी मान लिए जाते 
थे। उदाहरणतः:, सेंट पॉल ने, जो यहूदी परिवार में जन्मे और बढ़े थे, सारे 
यहूदी अनुष्ठानों और पृथक्त्व की भावनाओं को त्याग कर यूनानी संस्कृति को 
स्वीकार कर लिया। ग्रीक भाषा और यूनानी जीवन-पद्धति अ्रपना लेने पर अधीन 
जातियों को भी नागरिकता और सामाजिक समानता के अधिकार-प्रदान कर 

दिए जाते थे। 

यूनानियों की दृष्टि में सत्ता और ऐश्वर्य प्राप्त करने से कहीं अधिक महत्त्व- 
पूर्ण था मानसिक शक्तियों का विकास और उपभोग । वे यूरोप के गुरु थे। 
प्रकृति के प्रति तकंसंगत श्रौर सृजनात्मक दृष्टिकोण उनकी विशेषता थी। उनकी 
दृष्टि में दशंत और विज्ञान लगभग एक ही थे । उन्‍्नीसवीं शताब्दी के प्रारम्भ तक 
दशन' शब्द में वह सभी कुछ सम्मिलित था जिसे हम आज विज्ञान कहते हैं । 
दर्शन का उद्देश्य यथार्थ निरीक्षण का हलका-सा पुट देकर परस्परसम्बद्ध 
विचारों की एक शंखला उपस्थित करना है, जबकि विज्ञान में यथार्थ निरीक्षण 
का अनुपात अधिक होता है। 

यूनान के सर्वप्रथम विशिष्ट दाशंनिक थेल्स (६२५-५४५ ईसापूव ) ही 
प्रारम्भिक ज्यामिति और खगोल के जनक थे । उनके समय के कई भ्न्य दार्शनिक 
और वैज्ञानिक भी थे, जिन्होंने पानी, हुवा के सिद्धांतों या चार अनिश्चित तत्त्वों 


१, प्राचीन काल से शायद ईसा की दूसरी या तीसरी शताब्दी तक यूनानी साहित्य 'पेपाइ- 
रस? नामक माड़ी से बने एक प्रकार के कागज्ञ पर लिखा और पीढ़ी दर पीढ़ी सुरक्षित रखा 
जाता रहा था। मिल में इसका उपयोग अत्यन्त प्राचीन काल से होता चला आ रहा था और यूनान 
में इसका आयात मिस्र से ही किया गया, क्‍योंकि दोनों आकार-प्रकार तथा कच्चे माल में 
समान थे |--< लेगोसी ऑफ इजिप्ट(१ ६४७), पृष्ठ ५४ में उद्धत 'कम्पैनियन टु ग्रोक स्टडीज़” 
(पृष्ठ ६०६) से । ह 


पृश्चिम (१) प््३ 


को मूल मानकर संसार की व्याख्या करने का प्रयत्न किया था। पाइथागोरस 
(५८२-५०० ईसापूर्तवे ) एक महान वैज्ञानिक थे। सृष्टि में व्यवस्था और 
सामंजस्य है, इस सिद्धांत का भ्राविष्कार करके उन्होंने मानव की संवेदनात्मक 
प्रवृत्ति को सन्तुष्ट किया था। अपने समकोण त्रिभुज प्रमेय, रस्सी की लम्बाई, 
रंगों का अनुपात और गोलाकार पृथ्वी के विचार से उन्होंने सिद्ध किया कि 
ब्रह्मांड नियमबद्ध है। अपने से पूर्वकालिक वेज्ञानिकों के समान पाइथागोरस ने 
किसी सिद्धांत की खोज नहीं की, वरन्‌ ब्रह्मांड को नियन्त्रित करनेवाले सुनिश्चित 
सम्बन्धों या नियमों पर ज़ोर दिया। वर्तुलों में सामंजस्य उनके लिए काव्यमय 
बिम्ब मात्र नहीं था, और इससे उन्हें सन्‍्तोष था। एनेक्सागोरस (५०६-४२८ 
ईसापूर्व) ने अपने आयनवादी' अग्रजों के स्पष्ट प्रथम सिद्धांतों के स्थान पर 
मस्तिष्क को रखा। उन्होंने गोचर संसार के कारणस्वरूप एक अगोचर प्रथम 
सिद्धांत का प्रतिपादन किया। 

प्रकादमी के सिंहद्धार पर दी हुई प्लेटो (४२७-३४७ ईसापूर्व ) की 
विख्यात चेतावनी से गणित के प्रति उनके प्रेम का पता लगता है। यूनानियों में 
सर्वाधिक प्रभावशाली वैज्ञानिक अरस्तू (३८४-३२२ ईसापूर्व) थे। वे अ्रनि- 
वायंत: एक प्रयोगशील दाशेनिक थे और तथ्यों को एकत्र करके विज्ञान के समस्त 
क्षेत्र में व्यवस्थित करते थे। ग्रक्सर उन्हें आधुनिक विज्ञान का जनक कहा जाता 
है। उन्होंने तकंशास्त्र, जन्तुविज्ञान और वनस्पति-विज्ञान की ग्राधारशिलाएं 
रखीं। उन्होंने भौतिकी, काव्यशास्त्र, मनोविज्ञान, अंतरिक्ष-विज्ञान, खगोल, 
भूगोल, नीतिशास्त्र और राजनीति पर लेखनी चलाई । लगभग इसी समय यूनानी 
ओषध-विज्ञान का उदय हुआ । परदिचमी संस्कृति को विज्ञान से अनुप्रेरित करने 
का श्रेय यूनानी विद्वानों को ही है। उन्होंने ही पश्चिम को बौद्धिक और नैतिक 
अनुशासन प्रदान किया । 

यूनानी लोगोस में अनुपात, समन्वय और माप के प्रति जागरूकता थी। 
अपनी सौंदयेपरक रुचियों को अभिव्यक्त करने की आाकाक्षिणी पृथ्वी को यूनानी 
कला का सहारा मिला। मानवों, जन्तुओं और पौधों को चित्रित करने में यूनानियों 
ने अपनी कार्य-कुशलता लगा दी। यूनानी कला अन्य कलाओं--जैसे भारतीय 
कला, जो किसी अप्राप्य, किसी दूरस्थ, अपने से ऊपर किसी तक पहुंच सकने में 
प्रयत्तशील है--की तुलना में अधिक मानववादी है । 

विवेकशील प्राणी की हैसियत से प्राप्त सम्मान के लिए आवश्यक है कि 
मानव अपनी राजनीतिक और धामिक संस्थाओ्रों की तकेसंगत आलोचना करे, 
राजनीतिक क्षेत्र में यूनानियों ने सदेव विवेकपूर्ण व्यवस्था स्थापित करने का यत्न 
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क्रिया, अधिनायकवाद के विरुद्ध ऋच्ति की, और ऐसे समाज को स्वीकार किया 
जो अपनी सामाजिकता के प्रति जागरूक हो और स्वतंत्रतापू्वंक अपने कानून 
स्वयं बनाये । विवेकशील नागरिक स्वतंत्र है और केवल अपने द्वारा निर्मित 
काननों से नियंत्रित है। 

व्यक्तिगत प्रेरणा को स्वतंत्ररूप से कार्यशील होने से रोकनेवाली हर 
संस्था से यूनानियों को चिढ़ थी। उनके श्रत्युक्तिपूर्ण व्यक्तिवाद का ही यह 
परिणाम था कि स्थानीय सरकारों के क्षेत्र के अलावा वे अन्य प्रभावशाली राज- 
नीतिक संस्थाएं स्थापित करने श्र उन्हें चलाने में सफल नहीं हो सके । फारसियों 
के विरुद्ध युद्ध में बृनानी एक एकाधिकारी सम्राट की ग्रसीम शक्ति के विरुद्ध भ्रपनी 
स्वाधीनता के प्रति जागरूक स्वतंत्र व्यक्तियों की हैसियत से लड़े थे । 

यूनान का विकास वास्तव में 'पोलिस”' (नगर) का विकास था। यूनान 
नगरों का समूह था और प्रत्येक नगर एक स्वाधीन, पृथक्‌, सम्प्रभुताप्राप्त राज्य 
था। नगरों में परस्पर युद्ध होते रहते थे और नगरों के भीतर इतने भयानक 
वर्ग-संघर्ष होते थे कि चौथी सदी ईसापू्वे में अनीस टेसीटस ने शत्रुओ्नोंसे घिरे 
नगरों के सेनापतिश्रों के लिए लिखी गई नियमावली में आ्रागाह किया था कि 
शहरपनाह से बाहर के शत्रु जितने खतरनाक होते हैं उतने ही भीतर के भी । 

दुर्भाग्यववश, यूनानी लोग आदिकालीन समाज की कुरीतियों से राजनीति 
और अशथंशास्त्र को बांधनेवाली जंजीरें तोड़ नहीं सके। स्वाधीन यूनानियों ने 
भारी संख्या में गुलाम बना रखे थे । 

यूनानी नगर-राज्यों को अपनी निरंकुशता को व्यवस्थित करने की रीति 
मालूम नहीं थी। वे ऊंचे उठकर यूनानी राष्ट्‌ की बात तक न सोच सके; वे 
संघटित होकर एक राज्य का निर्माण न कर सके, जो उनकी समस्याग्रों को 
सुलझा सकता । मानव-प्रगति के अस्पष्ट इतिहास पर आज भी रोक लगानेवाली 
उम्र राष्ट्रवादिता यूनान की ही देन है । 

विवेकशीलता, मानववाद और नागरिक गुण यूनानियों की विशेषता थे। 
होमर, एसाइलस, एरिस्टोफेन्स, पेरीक्लीज़ थ्यूसीडाइड्स, प्लेटो और अरस्तू, 
पिडार, साइमोनाइड्स यूनानी मानववाद के प्रतिनिधि हैं । 

जेकव बकंहाट ने यूनानी कला पर अपने एक भाषण का समापन करते हुए 
यूनानी देवताओं की संगमरमरी प्रतिमाओं के चेहरों पर लक्षित उदासी के बारे 
में वैटिकन हमेंज़ से कहला दिया था : “आपको आइचर्य है कि मैं सतत आनन्द 
और चिरन्तन सुख में रहनेवाले ओलम्पिक-वासियों में से एक--इतना उदास 
हूं ? सचमुच हमारे पास सब कुछ था : महिमा, स्वगिक सौन्दर्य, अ्रननन्‍्त यौवन, 
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दशाइवत आनन्द और फिर भी हम सुखी न थे''हम केवल अपने लिए जीवित थे 
गौर शेष सभी को प्रताड़ित करते थे।'''हम भले नहीं थे, और इसीलिए हमें 
विनष्ट होना पड़ा, इतिहास की समस्याएं बड़ी सरल किन्तु फिर भी बड़ी कुटिल 
होती हैं। कोई भी बुद्धिमान यूनानी समझ सकता था कि पेलोप्पोनीशियाई युद्ध के 
बाद विजेता और विजित दोनों ही विदेशी शन्रु्रों के हाथों में पड़ जाएंगे । किन्तु 
मानव-स्वभाव ही ऐसा है कि एथेन्स और स्पार्टा एक नहीं हो पाए और भाई-भाई 
की लड़ाई से लाभ केवल फारसियों और मकदूनिया इयों को हुआ। जो समस्या झ्राज 
हमें आसान मालूम पड़ती है, उसीका समाधान यूनानी नहीं प्राप्त कर सके और 
परिणामस्वरूप मकदूनियाई और रोमक शक्तियों के पाटों के बीच पिस गए। 
यूनानियों के विनाश का कारण था उनकी एंक होने की अ्रयोग्यता । 

उस युग में सम्यता की परम्परा को अग्रसर करनेवाली दूसरी समितियां 
थीं। आज की स्थिति भिन्‍न है। सामूहिक विनाश के आधुनिक शस्त्रों से युद्ध का 
अर्थ यदि यह नहीं है कि पुथ्वी पर सम्पूर्ण जीवन का विनाश हो जाए, तो सामूहिक 
आत्महत्या तो अवश्य है। द्वेष-भावनाओरं में उबाल आने लगता है तो शान्ति की 
रक्षा के लिए केवल परिणामों की तकंसंगत आशंका पर भरोसा नहीं किया जा 
सकता । विश्व के मस्तिष्क पर अतीत का बोझ अभी भी भारी है। एक हो पाने 
की असफलता का कारण ज्ञान की कमी नहीं है, वरन्‌ लड़खड़ाती नैतिकता और 
सदभावना की कमी है। यदि हम अच्छी तरह समभ लें कि हमारे सामने दो ही 
रास्ते हैं--सद्भावना या समूल विनाश---भर सदभावना के लिए प्रयत्नशील बनें 
तो हमारे पूज्य देवता श्रोलम्पियाई देवताओं के समान उदास नहीं प्रत्युत प्रसन्‍न 
होंगे । 

यूनानियों की धर्म-सम्बन्धी धारणा शासन की पूजा और परम्परागत सहि- 
 ए्णुता तक ही सीमित नहीं थी | आदिकाल से चली आ रही भावना से बिलकुल 
अलग एक भावना ने जन्म लिया, एक अदृइय सत्य को पहचानने की ललक 
जनमी, इस संसार के आकार-प्रका रों से श्रंलग हटने की भावना जागी। मान्यता- 
प्राप्त यूनानी दर्शन से विलकुल अलग और उपनिषदों के दर्शन के इतने समान यह 
परम्परा ऑऑॉर्फों और एल्यूशीनियाई' रहस्यवाद, एम्पीडोक्लीज़ (५० ०-४३० 
ईसापूर्व ), पाइथागो रस, और प्लेटो में विद्यमान है तथा वे सभी पुनर्जन्म-सिद्धान्त, 
परम्परा के उच्चासन से आत्मा का पतन, आत्मा की वर्तमान निर्वासन-स्थिति, 
और तप-योग द्वारा सात्त्वकता और परमानन्द की मूल दशा में पुनः पहुंचने की 
संभावना पर विश्वास करते हैं। इस परम्परा और उपनिषदों के विचारों की 
समानता से यह अर्थ नहीं कि उनके उदगमों में भी साम्य है । 
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एल्यूशीनियाई रहस्यमय समारोह 'दिमीतर' श्रर्थात्‌ 'जीवनधारिणी माता' 
के सम्मान में होते थे । सर जॉन मायसे के अनुसार पूर्वी भूमध्यसाग रीय प्रदेशों में 
दिमीतर की पृजा “उतने ही पुराने समय से होती झा रही है जितने पुराने का 
ज्ञान हमें अ्भिलेखों अथवा समा रकों से लगता है।' अ्नातूलिया की प्रागभारतीय 
यूरोपीय संस्कृति पर भाषण देते हुए सर जॉन मायसे ने कहा था : “लगता है कि 
जहां कहीं भी उस संस्कृति ने प्रवेश किया, भरे-पुरे शरीरवाली नारी मूर्तियां भी 
वहां पहुंच गई, जो शायद उससे घनिष्ठतापूर्वक सम्बन्धित थीं। इनसे उनकी 
प्रकृति-पृजा के प्रकार का पता चलता है, एशिया की महामाता' सम्प्रदाय उसका 
एक विशिष्ट रूप है जो भारतीय-यूरोपीय धर्म के सभी अनगढ़ रूपों में पाए जाने 
वाले 'पिता-देवतए' के बिलकुल विपरीत है" ।” 'माता देवी' पौधों, जन्तुओं और 
मानवों को जीवन और समृद्धि प्रदान करनेवाली फलवती धरती की प्रतीक है। 

इसके अलावा, डायनीसियाई धर्म होमर के बाद के समय में थ्य स से विदेशी 
आक्रामक की भांति यूनान पहुंचा,जहाँ उसका काफी विरोध हुआ । इस धर्म में रात्रि- 
कालीन आझामोद-प्रमोद, नृत्य-लास का प्राधान्य था। विश्वास किया जाता था कि 
इस धर्म के अ्रनुयायियों के सिर पर देवता 'आते' हैं, जिसके का रण, क्षण-मात्र के लिए, 
मशालों, शराब, संगीत और नृत्य के प्रभाव में, पूजापंण करनेवाला स्वयं को अपने 
से बाहर एक देवी स्तर पर उच्चासीन समभने लगता था । डायनीसियस चरमो- 
ल्‍लास का देवता था और उसका 'समारोह रात्रि में होता था,' और स्त्रियां ही 
उसकी सबसे अधिक और सबसे विशिष्ट अनुयायी थीं। इस समारोह का भअ्रन्त स्वयं 
में एक अनुभव था । दिमीतर के प्रति होमर की स्तुति में कहा गया है : “बह भाभ्य- 
शाली है जिसने इन चीज़ों को 'देखा' है।' थ्र सी धर्म का योगदान है चरमोल्लास 
तथा अमर रत्व में विश्वास । थ्य सी लोग एक भारतीय यूरोपीय भाषा बोलते थे और 
उनका विश्वास था कि मानव की आत्मा अनिवायंत: देविक है। 

ऑफ़ियस का जन्म चाहे जो रहा हो, यूनानी इतिहास में उनका स्थान एक द 
पेगम्बर ओर गुरु का है। उनके सिद्धान्त एक संकलन में मौजूद हैं। इस सिद्धान्त के 
उद्धरण छठवीं से चौथी शताब्दी ईसापूर्व की रचना्रों, एम्पीडोक्लीज, यू री पिडीज़ * 


१. इन युरोपियन सिविलाइज्ञेशन', सम्पादक आयर (१९३५), पृष्ठ १५०, २४१ | पिंथु 
ओर वेदिक सम्यताओं में 'माता देवी” की पूजा प्रचलित थी । 

२. युरीपिडीज़ : बाकी, ४८६ । 

३. यूरीपरिडीज़ कृत 'हिपोलाइ्टस' में थीसियस अपने बेटे पर इस बात को लेकर व्यंग्य 
करता है कि ऑर्फियस के मतानुसार वह तपर्वरी का जीवन बिताने लगा है। 'एलसेस्टिस' में 
'कोरस' कहता है कि उन्हें भाग्य के प्रहार का कोई निदान पता नहीं चला है, और न ॒वर्मात्मा 
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(४८४-४०७ ईसापूर्व ), प्लेटो *, पिडार (५२२-४४३ ईसापूर्व ) और दक्षिणी 
इटली की ककब्रों पर लगी सोने की तरख्तियों पर मिलते हैं। इन विभिन्‍न स्रोतों से' 
हम समभपाते हैं कि ऑॉफियाई जीवन-प्रणाली में तप-साधने, मांसाहा र के निषेध, 
आत्मानृशासन से मोक्षप्राप्ति आ्रादि तत्त्व सम्मिलित थे। इस मत का विश्वास था कि 
न्यायी लोगों को पुरस्कारस्वरूप चरमानन्द तथा अन्यायी लोगों को दंड मिलता 
है। श्रॉफ़ियाई कब्नों पर पाई गई पट्टियों पर मृत व्यक्ति की आत्मा को इस प्रकार 
सम्बोधित किया गया है : “तुम मानव से देवता बन गए हो।” ऑॉफ़ियाई रीतियों 
के सम्बन्ध में प्रोफ़ेसर एफ़० एम० कॉरनफ़्ड ने लिखा है : “ईदवर की महती कृपा 
प्राप्त करने की सर्वोत्तम विधि है धर्मविधि-उत्सव, जिसमें सम्पूर्ण कष्ट सहन क रने, 
मरने और पुनर्जीवन के पश्चात्‌ ईश्वर का अंश मानव-आत्मा को प्राप्त हो जाता 
है और इस प्रकार पुनर्जन्म के चक्र से उसकी मुक्ति निश्चित हो जाती है। * इन 
रहस्यों से साक्षात्कार करनेवालों का पुनर्जन्म माना जाता है। वे देवताओं के 
समकक्ष हो जाते हैं। सबसे ग्रावरयक कतेव्य है अवलोकन, निरीक्षण। इच्हीं 
रहस्यों से दो प्रकार के प्राणियों के भाग्य का श्रन्तर स्पष्ट हो जाता है--उनका 
अनुभव करनेवाले का सौभाग्य और उनसे अछता रह जानेवाले का दुर्भाग्य । * 
एल्यूशीनियाई, डायनीसियाई और ग्रॉफ़ियाई मतों के सिद्धान्त अ्रनिवायेत: 
होमरी धर्म के सिद्धान्तों से काफी भिन्‍न हैं । होमरी देवताओं के समक्ष मानव के 
लिए आवद्यक है कि वह स्वयं को अ्नादुत करे। देवताओं और मानवों के सम्बन्ध 
बाह्य हैं। देवताओं के साथ सीधा सम्पक असंभव है । मानव शनिवार्यत: देवता श्रों 
से निम्नकोटि के हैं, इसलिए स्वयं देवत्व की कामना नहीं कर सकते | पिडार का 
कथन है : “ज्यूस बनने की कल्पना मत करो । उन्होंने ही कहा है: “नश्वरों के 
लिए नव्वंरता ही पर्याप्त है। और पुनः कहा है: “नश्वर मनुष्यों को अपनी 
हैसियत मालूम है और मालूम है कि उन्हें अ्रपने जीवन में कितने अंश की प्राप्ति 
होनी है, इसीलिए उन्हें देवताओं के दान को स्वीकार कर लेना चाहिए। अतः हे 
मेरी आत्मा, अमर जीवन की कामना न करके उपलब्ध साधनों का समुचित उप 
योग करो | यूरीपिडीज़ कृत बाक़ी' में कोरस कहता है: “अपनी नश्वरता की 
ऑर्फियस द्वारा अंकित श्रे सी पढ़िकाओं में कोई आकर्षण दिखलाई पड़ा है।” 
१. क्रेटाइलस ४२०-ब। फाइलेबसा ८६६-सः लाज्ा २, ६६३४-६६; ८, झ२६-द | 
“रिंपब्लिक २, ३६४-ई3 आयन' ५३६-ब । 
२. केंब्रिम ऐन्शेंण्ट हिस्द्री)' खंड ४, (१३२६), पृष्ठ ५१८ । 
३. देखिये 'बृहदारणयक उपनिषद्‌ ३-८-१० । 
४. डब्ल्यू० के० सी० गुथरी कृत अंग्रेज्ञी अनुवाद : द ग्रीबस ८ड देयर गोड्स' (१६५०), 
पृष्ठ १ १३-११४ | 


क्र 


भ्र्ष पर्व भौर पर्चिम 


बात भूल जाना मनुष्य का चातुर्य हो सकता है, विवेक नहीं ।' 

रहस्यात्मक धर्मों का विश्वास है कि साधक श्रौर साध्य के बीच ऐक्य संभव 
है। डायनीसियाई चरमानन्द में, व्यक्ति की आत्मा स्वयं को अ्रकेलेपन से ऊपर 
उठा हुआ अनुभव करती है और इसलिए, अपनी उद्दाम अनुभूति की चरमसीमा 
पर, वह स्वयं को 'बाकोज़ प्र्थात्‌ अनुप्रेरक देवता के साथ .एकाकार समभतने 
लगती है। इस धामिक कृत्य से केवल एक अस्थांयी आनन्दानुभूति होती है। ऑॉफि- 
याई सम्प्रदाय के अ्नुयायियों का प्रमुख विश्वास है मानव आत्मा का छिपा हुमा 
देवत्व। आत्मा अपना अन्तिम आकार ग्रहण करने के पश्चात्‌ पार्थिव शरीर में 
लौटकर नहीं आती । वह कहती है : “मैं ग्रब॒ दुःखदायी चक्र से बाहर उड़ आई 
हूं ।” “भ्रब मैं ईश्वर हूं, नशवर नहीं ।” रहस्यात्मक धर्मों की कष्ट-सहन में अटूट 
आस्था है, उनके अनुसार यह जीवन का नियम है, और मानवीय प्रतिष्ठा की अनु- 
भूति के लिए आत्मा की मर्मान्तक पीड़ा अत्यन्त आवश्यक है। अन्तरिक्ष-सम्बन्धी 
ऑफ़ियाई कल्पना में ब्रह्मांड को श्रंडाकार माना गया है (यही विचार ऋग्वेद में 
भी पाया जाता है) । श्रॉफ़ियाई धर्म में मुक्ति के लिए आत्मा की यात्रा की कल्पना 
भी है। यूनानियों ने एक सावभौम विद्वास के प्रति अदम्य आस्था का विकास 
नहीं किया बल्कि कुछ शक्तियों और देवताओ्रों में उनका विश्वास था, जो अपने 
व्यवहार में मानवों जेसे तथा लालसाओों के दमन में अत्यन्त कमजोर थे। इसके 
विपरीत ऑफ़ियाइयों का विश्वास एक सर्वेव्याप्त आध्यात्मिक सत्य में था। एक 
मशहूर ऑफ़ियाई कहावत है--ज़्यूस ही श्रादि, मध्य और अन्त है ।”* तप- 
साधनामय जीवन पर जोर, घनजेन्स और मोक्ष में विश्वास, मानव और पर- 
मात्मा के बीच तादात्म्य की संभावना तथा अन्धविश्वासों आ्रादि के विवरणों 
से--जो न तो यूनानी हैं और न सेमेटिक--आफियाई धर्म पर कोई विदेशी, 
संभवंतः भारतीय, प्रभाव लक्षित है ।* 


१. ३६५ के बाद के फोलियो । 
२. वानेर जीगर : “द थियोलोजी ऑफ अली भ्रीक फिलास्फूसे? (१६४७), पृष्ठ २६ । 

,..._ ३. “एल० वॉन श्रूडर ओर फूट वेग्लर के इस विचार के पक्ष में बहुत कुछ कहा जा सकता 
है कि ऑर्फियाई सिद्धान्तों का नेतिक स्तर पाइथागोरतस के कारण था, जिन्होंने भारतीय ख्रोतों से' 
बहुत कुछ ग्रहण किया था।” कान्वे“ऐन्शेएट स्टडी ऐंड माडने रिलीजन(१६३३), पृष्ठ २७-२८। 
आयर : मिस्त्री, फारसी ओर भारतीय सांस्क्ृतिक प्रभावों को यूनान अत्यन्त प्राचीनकाल से ग्रहण 
करता रहा है।??--पोलिटिकल थाट' (१६३६) | भारत ओर युनान के निक”-सम्बन्धों के बारे 
में प्रमाण है; क्योंकि दोनों कुछ समय तक फारसी साम्राज्य के अंग रहे थे । हेरोडोट्स (ता- _ 
8६१-३) ने दास द्वितीय के अ्रपीन जातियों की सूची में भारत की सीमा पर रहनेवाली जातियों 
का नाम भी लिखा है | .' 


पदिचम (१) श्ह 


समभी यूनानी समाज ने कभी रहस्यात्मक धर्मों को स्वीकार नहीं किया । ये 
धर्म सदेव नगण्य और विदेशी माने जाते रहे । धर्म-संचालन राज्य द्वारा अपने 
हितार्थ होता था | नागरिक की हैसियत से प्रत्येक व्यक्ति को राज्य के प्रति अपने 
कतंव्य का पालन करना पड़ता था। गाहंस्थ्य जीवन में उसे हरमेंज़ या अपोलो की 
पूजा करने की स्वतंत्रता थी। रहस्यात्मक धर्म चूंकि अनिवायतः व्यक्तिगत थे 
श्र राज्य की सत्ता की उपेक्षा करते थे, इसलिए उन्हें धर्म नहीं, अंधविश्वास 
माना जाता था। 

रहस्यात्मक धर्मों को यूनानियों से पूर्व गर-यूनानी एशियाई प्रभावों के कारण 
जनमा समझा जाता था, जिनपर बाद में होमरी देवता लाद दिये गये ।* यूरी- 
पिडीज़कृत 'बाक़ी में लिखा है कि डायनीसस मत 'एशिया की धरती' से आया 
था। सम्पूर्ण नाटक में इस धर्म के गेर-यूनानी उद्भव पर जोर दिया गया है। 
पेन्थ्यूज़ के एक प्रदन के उत्तर में छुद्मवेषी डायनीसस कहता है : “हर बब्बर (ग्र- 
यूनानी ) इन रीतियों को मानता है और नाचता है।” “हां,” पेन्थ्यूज़ उत्तर देता 
है : “क्योंकि वे यूनानियों से ज़्यादा बेवकफ़ हैं।” “नहीं, इस बात में अधिक बुद्धि- 
मान हैं, सिफे रीति-रिवाज भिन्‍न हैं। यूनानियों ने शी ध्र ही इस धर्म को स्वीकार 


१. निल्सन ने अपनी पुस्तक 'होमर ऐंड माइसेनी? में लिखा है : “यूनानी धर्म के महान 
विरोधाभास जातीय ग्रवत्ति के हैं, तथा धर्म के संवेदनात्मक या रहस्यात्मक रूपों का उद्भव यनानियों 
से पहले के समय में हो चुका था ।” (पृष्ठ 5०) | फिर भी, शआयर द्वारा सम्पादित यरोपियन 
सिविलाइज़ेशन , प्रथम खंड(१३६३५), पृष्ठ ५३६ में ए० डब्ल्य० गोम का कथन देखिए : “यनानी 
सभ्यता ओर विशेषत यूनानी धर्म को देश के दो जातीय त्तों के अनुसार (जैसे केवल दो तत्त्व ही 
हो सकते थे ) दो तत्ों में विभाजित करना, ओर एक को भारतोय-यरोपीय, यनानी, उत्तरकालीन 
तथा दूसरे को अ-भारतीय-यूरोपीय, गर-युनानी आदि नाम देना सवेदा अवेज्ञानिक है |यूनानी 
धर्म कब्र प्रचलित हुआ, या वह गेर-यनानी धर्म के बाद ही हुआ, यह कहना ओर अधिक अवैज्ञा- 
निक है।'“यूतान पर भारतीयन्यूरोप आधिपत्य तो अवश्य स्थापित हुआ था किन्तु उसका समय 
अनिश्चित है ।?? 

फार्नेल का विश्वास है कि यनानी धर्म अनिवायतः राजनीतिक ओर अ-रहस्यात्मक था | 
वे कहते हैं : “में केवल यही संकेत करना चाहता हूँ कि उत्तरकालीन मिस्नरी ज्ञानवाद के समान 
ब्रह्मवाद की कोई विस्तृत प्रणाली विशुद्ध यूनानी विचारधारा में न थी। नव-प्लैटोचादी युग में 
अवश्य ऐसा हुआ किन्तु तब तक यनानी बुद्धि विशुद्ध नहीं रह गई थी। पर्वकालीन यनानियों के 
धार्मिक मानस श्र शब्दभांडार में भी हमें रिक्तता ही दीखती है; आज जिसे हम आस्था,?--देवत्व 
की सम्पुष्टि करनेवाले कुछ सिद्धान्तों की बोडिक स्वीकृति तथा धार्मिक अंगीकृति--कहते हैं, 
प्रकार का कोई विचार उनके पास न था, ओर न इसका कोई नाम था, ओर इस बारे में वे केवल 
ईसाइयों से ही नहीं वरन्‌ फारसियों और बोढों से भी अनिवार्यतः मिन्‍न थे |”? “झीस ऐंड 
बैबीलोन?, (१९११), पृष्ठ २३-२४ । 


६० पूर्व भर पश्चिम 


कर लिया और अपनी उबर कल्पता-शक्ति का प्रयोग करके उन्होंने माता: साइ- 
मेलो' को थीबीज़ की राजकुमारी बना दिया, क्योंकि उनके विचार से थीबीज़ ही 
. पहला यूनानी नगर था, जहां ये धार्मिक कृत्य पहुंचे थे। हेरोडोटस का विचार 
है कि डायनीसस मिस्र से यूनान पहुंचा था।' रहस्यात्मक धर्म में सभी धर्मों के 
प्रति आदर करना सिखाया जाता था और उनकी प्रवृत्ति रूढ़ न थी । इसके विप- 
रीत होमरी या ओलम्पिग्राई धर्म अपने को ही अन्यतम मानता था।* | 
पाइथागो रस ने रहस्यात्मक और तकेयुक्‍त प्रवृत्तियों का सामंजस्य स्थापित 
करने का सचेत प्रयत्न किया था। उनके विचार का आधार पेराज' (सीमा) का 
उदात्तीकरण है। संगठन और कानून के प्रति हादिक निष्ठा भी इस विचार में 
मौजूद है। सृष्टि एक 'कॉस्मॉस है। स्थूल-जगत्‌ की व्यवस्था को समभने के बाद, 
उसके नमूने पर सूक्ष्म जगत्‌ में भी उसी प्रकार की व्यवस्था स्थापित की जा सकती 
है। अपनी आत्मा को संवारता मानव का प्रथम कर्तव्य है। पाइथागोरस का 
विश्वास था कि वंस्तुजगत्‌ की वास्तविक और ग्राह्म प्रकृति केवल समानुपात और 
संख्या में मोजूद है। उनके विचार से गणित और संगीत का परस्पर सम्बन्ध है। 
. अपोलो संगीत का देवता है। पाइथागोरस ने एक धामिक समाज की स्थापना की 
. थी, जिसका एक निरिचित जीवन-विधान था । इस समाज का उद्देश्य एक शब्द 'कंथा- 
सिस! में व्यक्त है। इसे भ्रंशतः तो कुछ निषेधों को मानने तथा अ्रंशत: दर्शन द्वारा 
प्राप्त किया जा सकता है। पाइथागोरस का सिद्धान्त था: “इस संसार में हम 
अजनबी हैं ओर शरीर आत्मा का मकबरा है, फिर भी आ्रात्माहनन मुक्तिपथ नहीं 
है । कारण, हम ईश्वर की चल सम्पत्ति हैं, ईश्वर ही हमारा रखवाला है, और 
उसकी आज्ञा के बिना भागने का हमें कोई अधिकार नहीं है ।3 पुनर्जन्म, पशुओं 
के वध पर प्रतिबंध, शाकाहारी भोजन, तप-साधना द्वारा शुद्वीक रण, मनन अथवा 
_ थ्योरिया की आवश्यकता-सम्बन्धी उत्के विचार यूनानी कम हैं, भारतीय 
ग्रधिक । 





१. कहा जाता है कि डायनीसस ने कहा था : “लीडिया की ख्वर्ण-मंडित धरती ओर 
फ्राइजिया को छोड़कर “'में सबसे पहले युनानियों के इस नगर में आया हृ' और मेरा उद्देश्य है 
अपने मत को स्थापित करके नृत्योल्‍्लास का आयोजन करना ।?? 

२. भेकाले की टिप्पणी प्रसिद्ध है : “दो सवाधिक प्रसिद्ध प्राचीन राष्ट्रों की प्रवत्तियां विशिष्ट 
रूप से अद्वितीय है ।'*तथ्य शायद यही है कि यनानी केवल अपने प्रशंसक थे और रोमवासी 
केवल अपने तथा यनानियों के ।?--“मिसलेनियस राइटिंग्स! में इतिहास, खंड १, (१८६०), 
पृष्ठ २६३ | 

३. जे० बनंट : अली ग्रीक फिलासफी (१६३०), पृष्ठ 


हैँ 
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एम्पीडोक्लीज़ का कथन है कि उन्हें अपने पूर्व॑जन्मों की स्मृति थी। उनके 
अनुसार, सत्य की प्राप्ति का साधन चिन्तन-मनन है। धर्मप्राण तपस्वियों की 
आत्माग्रों को उनका देवत्व पुनः प्राप्त हो जाता है। एम्पीडोक्लीज़ का कहना है: 
“ऐसे लोग नश्वर प्राणियों में द्रष्टा, कवि, शासक और चिकित्सक बन जाते हैं और 
ग्रन्ततः महामान्य देवतास्वरूप हो जाते हैं । १ उन्होंने हादिक आनन्द के स्वरों में 
अपने सहनागरिकों का अभिनन्दन करते हुए कहा था : “प्राप सबका स्वागत है ! मैं 
आपके बीच उपस्थित हूं---नश्वर मानव नहीं, अमर देवता बनकर £ /* 

. यूनान के सबसे महान दाश निक सुकरात ने किसी विचार-पद्धति की स्थापना 
नहीं की, ग्रंथों की रचना नहीं की, किसी सिद्धान्त की शिक्षा नहीं दी | सुकरात 
की जीवन-पद्धति तो है किन्तु कोई सुकराती सिद्धान्त नहीं है । वे बाज़ार में लोगों 
से मिलते, उनके विचार जानने का प्रयत्न करते, उन्हें विचार करने की शिक्षा देते, 
और अपने कार्य की तुलना दाई के कार्य के साथ करते जो दूसरों के विचारों को जन्म 
लेने में सहायता करती है। सुकरात ने ही पश्चिमी मानव को विश्वास दिलाया कि 
उसके भीतर एक आत्मा है---जो सामान्‍य जागरितावस्था की बुद्धि और नैतिक 
चरित्र की आधारशिला है---और वह मावव की सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण चीज़ 
है और मानव को उसका अधिक से अधिक उपयोग करता चाहिए। अपनी मृत्यु 
से पूर्व उन्होंने अपने मित्रों से कहा था कि आत्मा अविनाशी है और मृत्यु उसका 
स्पश तक नहीं कर सकती | आत्मा का आदि शरीर के साथ नहीं हुआ, इसलिए 
शरीर की मृत्यु के साथ उसका अन्त भी नहीं होगा। सुकरात का अन्तिम कथन 

प्रसिद्ध है: “मैं एथेन्सवासी अथवा यूनानी नहीं, विद्व-तागरिक हूं ।” 
प्लेटो की दृष्टि में आत्मा व्यक्ति का सबसे महत्त्वपूर्ण अंग है, क्योंकि उसका 
सम्बन्ध शाइ्वत जगत से है, नश्वर जगत्‌ से नहीं । उसका जीवन अनन्‍्त है । मृत्यु 
कोई बुराई नहीं, शरीर-कारागार से मुक्ति है, जिसके बाद आत्मा विचार-संसार 
में पुन: पहुंच जाती है जिसके साथ पृथ्वी पर जन्म लेने से पहले उसका नाता था। 
जन्म से थोड़ा पहले वह वेतरणी का पानी पी लेती है और दूसरे संसार का अधि- 
कांश या सम्पूर्ण ज्ञान विस्मृत कर बेठती है। यहां की वस्तुओं के ज्ञान से उसे अपने 
किसी समय के सम्पूर्ण और दोषरहित ज्ञान का हलका-हलका आभास होता है। 
इस जगत्‌ में प्राप्त सम्पूर्ण ज्ञान पुनःस्मृति-मात्र है। चेतन जगत्‌ से ऊपर उठने में 
सफल हो जाने के बाद उसे सम्पूर्ण रूपों का आभास पुनः होने लगता है। मानव 
२, बी.१४६। 'फिलासफो ईस्ट ऐंड वेस्ट', अप्रैल १६५४, एृष्ठ ३६ सें ए० एन० मार्लोंद्वारा 
डायेल्स का उद्धरण । 
२. फ्रेंगमेंट', ११२०४ । 


धर 


का उद्देश्य (परमात्मा के साथ यथासंभव पूर्ण ऐक्य-स्थापना') ही होना चाहिए। 
प्लेटो के मतानुसार मृत्यु के लिए तैयारी का नाम दर्शन है, क्योंकि उसीके कारण 
, आत्मा इस योग्य हो जाती है कि एक बार फिर वह मानव-शरीर की सीमाओं में 
वापस आने का दंड पाने के बजाय स्थायी रूप से विचारों के संसार में ठहरी रहे । 
“ज्ञान एक गुण है ---सुकरात के इस सिद्धान्त को स्वीकार करते समय प्लेटो 
ज्ञान को चेंतत जगत्‌ का ज्ञान नहीं, वरन्‌ इससे परे के अत्यन्त श्रेष्ठ जगत और 
परम यथार्थ--जिन्हें विचार कहा जाता है और चेतन जगत्‌ जिसका एक अस्पष्ट 
प्रतिबिम्ब मात है--का ज्ञान समभते हैं। हमारे विचारों का योग और सर्वोत्कृष्ट 
विचार है शुभ का विचार अर्थात्‌ ईश्वर । ईश्वर को अनुभूति या बुद्धि के सहारे 
नहीं, बल्कि आध्यात्मिक पु]नर्जेन्म अथवा ईश्वर में विलीन हो जाने के. प्रयत्न से 
पहचाना जा सकता है। मानव-आत्मा की गतिमय शक्ति है 'इरोस,' अर्थात्‌ प्रेम, 
जो अनेक अवस्थाश्रों को पार करके उस देवी सौन्दये के प्रति लालसा में बदल 
जाता है और यह दिवी सौंदये' स्वयं सत्य है। ' 
सत्य के सम्बन्ध में प्लेटो का विचार परम्परागत यूनानी विचार नहीं है। 
शरीर आत्मा का मकबरा है, और शरीर त्याग करने के बाद एकाकीपन में ही 
आत्मा अपना वास्तविक रूप ग्रहण कर पाती है।* तब वह यथार्थ की ओर उन्मुख 
होकर सत्य की प्राप्ति करती है। अपने भटकाव के इस लम्बे दौर के बाद जब 
आत्मा इस सम्पूर्ण सत्य की स्थिति में पहुंच जाती है, तब वह अजर-अभ्रमर तथा 
अपरिवर्तनीय बन जाती है। सत्य सदेव हमारी आत्मा में निहित है, किन्तु सामान्य 
व्यक्ति को इसका पता नहीं रहता और वह सचमुच जागरित नहीं होता ।* 
... प्लेटो ने भविष्य-ज्ञान को दो श्रेणियों में रखा है। एक तो उस भविष्यवक्ता 
की सचेत कला, जो लक्षणों और शकुनों का विश्लेषण सीख चुका है और चिड़ियों 
के उड़ने या बलि दिए गए पशु की आंतों को देखकर देवताझ्ों की इच्छा बता : 
सकता है---वह कुछ सिद्धियां प्राप्त कर चुका होता है जिनके बल पर ईइ्वरेच्छा 
जान पाने का दावा करता है, फिर भी वह स्वयं पूर्णतः संयत रहता है। दूसरी है 
प्रेरणाजन्य भविष्यवाणी | पेगम्बर स्वयं अपना व्यक्तित्व नहीं रह जाता । उसपर 
देवता का प्रभाव हो जाता है और उतने समय के लिए वह देवता की बात को 
दोहरानेवाला यन्त्र-मात्र रह जाता है। झपोलो की पाइथियाई भविष्यवाणी क रने- 


वाली महिला इसी प्रकार की थी।” “सिम्पोजियम' में अथानासिया” से हमें 
१. 'थियेटीट्सः १७६-बी । 
२. फीडो? ६५-८। 
३५ भीनो? ८०-४६ | 
४० देखिए फीडूसः २४४-ए-डी। “कठोपनिषद ?, तृतीय वल्लरी । 
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उपनिषदों में व्यक्त मोक्ष के सिद्धान्त की याद बरबस आ जाती है। 
उपनिषदों के समान, “रिपब्लिक' में व्यक्त ब्रह्म अथवा सत्‌' तथा टिमि- 
यस में व्यक्त दिम्यूरजूज़ , अथवा गॉड' व सर्जक (ईश्वर) या ब्रह्मांड की आत्मा 
(हिरण्यगर्भे )* में भ्रन्तर है। उनकी अकादेमी में तीन मौलिक सिद्धान्तों--प्रथम 
कारण पथवा ब्रह्म, तक अथवा लोगोस' और ब्रह्मांड की आत्मा अथवा परम 
ग्रात्मा--को तीन देवता माना गया है जो अपने अज्ञात जन्मकाल से ही परस्पर 
आबद्ध हैं। 'लोगोस' को तो विशेष रूप से संसार के सर्जक एवं नियंता 'अविताशी 
पिता के पुत्र के रूप में माना गया है। 
सुकरात ने प्लेटो की 'रिपब्लिक में आदर्श राष्ट्मंडल का वर्णन किया है, 
श्र जब उनसे पूछा गया कि इस प्रकार का राष्ट्‌ कहां पाया जाता है तो उन्होंने 
कहा कि इस आदर के अनुरूप राज्य पृथ्वी पर कहीं नहीं है। “किन्तु शायद स्वर्ग 
में ऐसा कुछ है जो केवल उसे दीख सकता है जो देखना चाहे और देखने के बाद 
ग्रपनी आत्मा में भी वेसा ही नगर बसाने का यत्न करे। यह कहीं स्थित है या नहीं 
अथवा कभी होगा भी या नहीं, इससे कोई अन्तर नहीं पड़ता । कारण, उस प्रकार 
का व्यक्ति तो उसी प्रकार के नगर में रह सकेगा, किसी अन्य में नहीं ।* “रिप- 
ब्लिक' में वर्ग-व्यवस्था के तीन आधार माने गए हैं---विवेक, भावना और इच्छा- 
'पूति---और इनसे तत्काल भारतीय वर्ण-व्यवस्था की याद आ्राती है । 
प्रेरणा और पुनर्जन्म-सम्बन्धी सिद्धान्तों के अतिरिक्त प्लेटो ने रथचालक 
और घोड़ों की उपमा ली है तथा चेतना के स्तरों? की बात की है। इनमें श्र 
उपनिषदों की शिक्षाओं में अद्भुत साम्य है। ह 
होमरी और झ्रॉफियाई प्रवृत्तियों के प्रभाव के कारण प्लेटो के आत्मा-संबंधी 
मत में अंतविरोध है। * “प्लेटो के मुख्य सिद्धान्त तथा स्वर्गे-नरक सम्बन्धी कथाप्रों 


१. देखिए--द प्रिंसिपल उपनिषद्सः (१६५३), पृष्ठ ५२-७२ । (एलेन ऐंड अनविन) 

२. १,५६२ बी०। 

३. 'मांडक्योपनिषद्‌ में वर्णित चेतना के विभिन्‍न स्तर प्लेटो के लेखों में हैं । “नहीं, में और 
आगे बदकर कहना चाहता हूँ कि आवबा जीवन हम सोकर बिताएं ओर आधा जागकर, तथा 
दोनों अवधियों में हमारे मस्तिष्कों को अपने विचारों पर पूर्ण विश्वास हो तो वे अवश्य ही यथार्थ 
ओर सत्य होंगे, यही कारण है कि हम दोनों की सत्यता पर बराबर जोर देते हैं।” “थियेटेट्स? 
१५३ डो०। 

४. प्रोफेसर जे०ए० स्टीवट ने लिखा है : “प्लेटों की मुख्य रुचि निरसन्देह व्यक्तिगत मोक्ष 
के आदश में थी, जिसकी प्रेरणा उन्हें ऑर्फियाई ज्ञोतों से मिली थी। प्लेटोबाद के इसी ऑर्फियाई 
तत्त्व ने बाद के दर्शन पर ओर विशेपरूप से ईसाई धर्म के सिद्धान्तों ओर विचारों पर, स्वोधिक 
महच्पूर्ण प्रभाव डाला ।? द मिथ्स ऑफ प्लेटो! (१६०५), पृष्ठ ३५५। 


' दूड पूर्व और प्रश्चिम 


के अधिकांश वर्णनों का आधा र श्रॉफियाई स्रोतों पर ग्राधुत पिडोर के विवरण हैं।'” * 
आॉफ़ियाई विश्वासों का प्लेटो पर गंभीर प्रभाव पड़ा था। प्लेटो के मानस में 
होमर और ग्रॉफ़ियस तथा मस्तिष्क व श्रात्मा का संघर्ष चल रहा था। 
अपने निकोमाशियाई नीतिशास्त्र में अ्ररस्तु ने कहा है कि मानव का प्रमुख 
उद्देश्य नश्वरता को यथासंभव दूर रखना' है।* उनकी दलील है: “श्रेष्ठतर है 
तो श्रेष्ठतम भी अवश्य होगा । मानव की उच्चतम प्रकृति ईश्वर की प्रकृति के 
“समान है।” इस (प्रकृति ) को विकसित करो और अमंरता की प्राप्ति करो ।” 
समस्त ज्ञान इन्द्रियजन्य है। कुछ जीवों में स्मरण-शक्ति--आत्मा में स्थायी ' 
रूप से स्थान बना लेनेवाली इन्द्रियगत प्रभावशीलता--होती है; दूसरों में स्मृति 
में बैठे प्रभावों को संवारने की क्षमता, 'लोगोस', होती है। विचारों के दो माध्यम 
हैं। प्रथम; एपिस्टीम श्रर्थात्‌ तथ्यों को तकं-कसौटी पर कसने के बाद प्राप्त ज्ञान 
तथा द्वितीय, 'नाउज़ अर्थात्‌ मस्तिष्क की उच्चतम श्रेणी, एक प्रकार की सहज 
: अन्तदृ षिटि। अपने ग्रन्थ ऑन द सोल' के तीसरे खंड में अ्ररस्तु ने लिखा हैकि , 
अ्रधिकांश ज्ञान हमें शारीरिक इन्द्रियों तथा इन्द्रियजन्य अनुभूतियों को विवेक द्वारा 
तोलने के बाद प्राप्त परिणामों से मिलता है। साथ ही यह भी कहा है कि एक 
दूसरे प्रकार का ज्ञान भी होता है। अ्ररस्तू ने स्वयं तो इस ज्ञान के स्रोत के बारे में 
कुछ नहीं कहा, किन्तु उनके भाष्यकार अफ्रोडीजाज़ ने इसे 'ईश्वर' बताया है। 
यूनान में दाशनिक विचार की दो धाराएं हैं जिनके उद्गम पृथक्‌ तथा : 
प्रवृत्तियां भिन्‍न हैं। एक के प्रणेता थे येल्स, और इसका केन्द्र था आयनियाई मिलेटस ; 
तथा दूसरी की स्थापना पाइथागोरस ने दक्षिणी इटली और सिसिली नामक पश्चिमी 
राज्यों में की थी, जहां पर ऑफ़ियाई धर्म का भी प्राधान्य था। पहली विचार- 
धारा तकयुक्त तथा नास्तिक थी, जिसने प्रकृतिवाद को जन्म दिया, बाद में इसी 
प्रकृतिवाद का विकास डेमोक्राइटस के परमाणुवाद तथा एपीक्यूरस के श्रानन्दवाद 
में हुआ । दूसरी विचारधारा का प्रसार पाइथागो रस, एम्पीडोक्लीज़, सुकरात्‌, 
प्लेटो३ और भ्ररस्तू, जितेन्द्रियों (ज़ेनो के शिष्यों) और नव-प्लेटोवादियों ने किया 
' था। इसने ईसाई धर्म को बहुत हद तक प्रभावित किया । 


१. बद्रण्ड रसेल : 'हिस्टरीऑफ वेस्ट फिलासफी? (१ ९४६)अलेन ऐंड अनविन, पृष्ठ १११ । 

२. ५. ११, ७७-बी, ३३ । ' 

३. “प्लेटो के मुख्य सिद्धान्त तथा ख्वरग-नरक-सम्बन्धी कथाओं के अधिकांश वर्णनों का आधार 
ऑर्फियाई स्रोतों पर आधृत पिंडार के विवरण हैं |? जे० ए० स्टीवर्ट : द मिथ्त ऑफ प्लेटो? 
(१६०५), पृष्ठ ६५-६६ | बृट्रेए्ड रसेल ने प्लेटोवादी सुकरात को -निदोंप ऑफियाई सन्त कह” 
'है। 'हिस्टरी आफ वेस्टने फिलासफू! १६४६, पृष्ठ १११ | 


पश्चिम (१) हर 


अपने निरन्तर वेमतस्य के कारण एथेन्स, स्पार्टा और थीवीज्ञ भ्रपतती-अपनी 
स्वाधीनता की रक्षा न कर सके । डेमास्थनीज़ (लगभग ४२६ ईसापूर्व ) ने, 
मकदूनियाई प्रभुता से यूतान को बचाने के लिए, फारस के साथ सन्धि करने का 
प्रस्ताव रखा | श्राइसोक्रीटीज़ (४७०-३६६ ईसापूर्व ), जिन्होंने कहा था कि 
यूनानवासी की विशेषता उसकी संस्क्ृति में है, रक्त में नहीं, यूनान को फारस 
की ग्रधीनता से बचाने के लिए मकदूनिया के फ़िलिप का शासन स्वीकार करने 
को तैयार थे। 


३. सिकन्दर की विजय 


सिकन्दर ने बहुत दूर-दूर के क्षेत्रों को विजित किया था। वह रहस्यात्मक 
प्रवृत्तियों का व्यक्ति था। मिस्र में वह सिवाह स्थित अम्मन के मन्दिर में गया 
झऔर मन्दिर के आन्तरिक कक्ष में अकेले पुजारी के साथ भीतर गया । आज तक 
ज्ञात नहीं है कि वहां क्‍या हुआ, किन्तु इतना स्पष्ट है कि उसे अनुभव हुआ कि 
परमात्मा के साथ उसका कोई विशेष सम्बन्ध है और संसार-भर में एकता स्थापित 
करना उसका ईइ्वर-प्रदत्त कतेव्य है। अ्रपती मकदूनियाई पृष्ठभूमि की सहायता 
से उसने यूनान की स्वयं को सर्वोत्कृष्ट समझने की नीति के विरोध में कार्य 
किए। अपने गुरु अ्रस्तू के साथ-साथ उसका भी विश्वास था कि एशियाई लोग 
सिर्फ दास बनने योग्य हैं, लेकिन एशिया, ईरान और पश्चिमोत्तर भारत के 
निवासियों से सम्पर्क के बाद उसे यह विचार त्याग देना पड़ा । तब उसने विभिन्‍न 
देशवासियों में परस्पर मेत्रीभाव स्थापित करने के भ्रनेक उपाय किये। उसका 
कहना था कि उसके साम्राज्य के सभी लोग साभीदार हैं, प्रजा नहीं। उसने 
ईरानी सूबेदार नियुक्त किए, एक मिली-जुली सेना का निर्माण किया तथा बड़े 
पैमाने पर अन्तर्राष्ट्रीय विवाहों को प्रोत्साहित किया । उसने घोषित किया कि 
सभी व्यक्ति एक परमात्मा के बेटे हैं, इसलिए सभी को मानवीय बन्धुत्व-स्थापना 
के लिए प्रयत्नशील होना चाहिए |” सिकन्दर को आशा थी कि पूर्व और पश्चिम 
का सामंजस्य एक विश्व-धर्म में होगा, जिसमें सभी धर्मों की सर्वोत्तम बातें निहित 


१. प्लटार्क ने सिकन्दर के बारे में लिखा है : “अरस्तू ने उसे सलाह दी थी कि वह यूना- 


नियों का नेता किन्तु बबेरों का स्वामी बने, यनानियों को अपना मित्र ओर सम्बन्धी समझे किन्तु - ' 


दूसरों को पशु था पौधा ।*“लेकिन सिकन्दर ने इसके विपरीत आचरण किया, क्‍योंकि उसका 
विश्वास था कि समी लोगों में मेत्रीमाव ओर संसार में एकता स्थापित करना उसका ईश्वर-प्रदत्त 
कर्तव्य है। इसके लिए, समझाने से काम नहीं बना तो उसने ज़ोर डाला, हर स्थान के निवा- 
सियों को एक किया, ओर जीवन, रीति-रिवांजों, विवाह, सामाजिक आचार-बिचारों को मानो एक 
जीवित प्याले में घुलने-मिलने दिया ।?? 'मोरालिया? ३२६ ए० सी० ३३० ई। 


६६. द . पूर्व और पदिचम 


होंगी । 

पू्वे और पश्चिम को अलग करनेवाली दीवार को सिकन्दर ने तोड़ दिया, 
तो दोनों में आपसी व्यवहार स्थापित हो गया । वह ऐसे साम्राज्य की स्थापना 
के लिए प्रयत्नशील रहा जिसमें पूर्वीय और यूनानी सभ्यताभ्रों का योग हो। 
अपनी मृत्यु से कुछ पूर्व, महायुद्ध की समाप्ति के अवसर पर उसने ६००० व्यक्तियों 
को एक भोज में झ्रामंत्रित किया, जिसमें केवल यूनानी ही नहीं वरन्‌ उसके 
साम्राज्य की सभी जातियों के लोग शामिल थे । भोज के परचात्‌ सभी उपस्थित 
लोगों ने एकसाथ देवताञ्नों को जल चढ़ाया (जो एक धाभिक कृत्य था) और 
शान्ति के लिए, वहां उपस्थित लोगों के देशों के आपसी सहयोग के लिए तथा 
सम्पूर्ण संसार के लोगों के सहचिन्तन, सहयोग तथा सद्भावना के लिए सिकन्दर 
का प्राथंना के साथ-साथ समारोह का अन्त हुआ | सभी मनुष्य भाई-भाई हैं, 
इसलिए उन्हें मानसिक एवं हादिक एकता ('होमो नोइया') की भावना से सह- 
अस्तित्व बनाए रहना चाहिए। 

सिकन्दर ने ही उस यूनानवादी (हेलेनिस्टिक) संसार का निर्माण किया, 
जिसने रोम को,और रोम के द्वारा आधुनिक संसार को सीख दी । यूनानी संस्कृति 
को पूर्वी भूमध्यसागरीय देशों में प्रसारित करने के बाद वह उसे सिंधुतट तक ले 
गया। भारतीय साधकों की साधना से सिकन्दर बहुत अधिक प्रभावित हुआा। 
उसके यूनानी बेक्ट्याई उत्तराधिकारियों ने अगली तीन शताब्दियों तक अ्फ़गा- 
निस्तान और पंजाब में यूनानी संस्कृति को जीवित रखा। चन्द्रगुप्त (शासन- 
काल ३२१-२६६ ईसापूववे ) ने सीरियाई राजकुमारी से विवाह किया और सेल्यू- 
कस के साथ मेत्री-सम्बन्ध बनाये रखा।* बिन्दुसार और सेल्यूकस के बीच 
अत्यन्त मनोरंजक पत्र-व्यवहा र होता था । एक बार बिन्दुसार ने थोड़ी यूनानी 
शराब, कुछ मुनक्के श्रौर एक मिथ्यावादी दाशेनिक की मांग की। सेल्यूकस ने 
उत्तर दिया कि वह शराब तो खुशी से भेज देगा, लेकिन मिथ्यावादी दाशनिक 
न भेज पाने के लिए दुखी है, क्योंकि यूनान में दार्शनिकों का व्यापार करने की 
प्रथा नहीं है।' पश्चिम के राजदूत अक्सर मौये-साम्राज्य में आया करते थे। 


“मौये सम्रा्ों ने अपने यूनानी पड़ोसियों के साथ निकट सम्पर्क बनाये रक्‍्खा। फिर 
भी आश्चय है कि यन्ानी भाषा का भारत पर कितना कम प्रभाव पड़ा.। यनान ने समस्त पश्चिम 
एशिया तथा मित्र को भी अत्यधिक प्रभावित किया था, किन्तु पाटलिपुत्र में एक यनाज़ी रानी की 
उपस्थिति तथा मोर्यों और सीरिया व मिस्र के आतृ-सम्नाटों के बीच घनिष्ठ व मित्रतापूर्ण सम्बन् 
के बावजूद यूनानी प्रभाव हिन्दुकुश तक पहुंचकर ह्वी रुक गया ।”? रालिन्सन : श्ण्टरकोसे बिट 
वीन इस्डिया ऐंड द वेस्टने बल्डे? (१६२६), पृष्ठ १३८। ः 


पद्िचम (१) ६७ 


यूकस का दूत मेगास्थनीज़ चन्द्रगुप्त के दरबार में और डीमाकस चन्द्रगुप्त के 
पुत्र एवं उत्तराधिकारी बिन्दुसार के दरबार में आए थे। टॉलेमी फ़िलाडेल्फ़स ने 
डायनीसियस को भेजा था। इनमें सर्वप्रमुख मेगास्थनीज़ था; भारतीय समाज 
गौर सरकार के बारे में उसके विशद वर्णन प्राप्त हैं । 
गुफालेखों से हमें पता चलता है कि अनेक यवनों (यूनानियों) ने बौद्ध धर्म 
स्वीकार कर लिया था। कारला और नासिक की बौद्ध गुफाओं में धर्मार्थी दाताभ्रों 
की सूची में अनेक यूनानी नाम सम्मिलित हैं। सर फ़्लाइंडर्स पेट्री को टॉलेमी- 
युग के एक कन्र के पत्थर का पता लगा था, जिसपर बौद्धचक्र और त्िशुल अ्रंकित 
थे।' स्पष्ट है कि बौद्धधर्म स्वीकार कर लेने के बाद अशोक (शासनकाल: 
- २६४-२ २८ ईसापूव ) ने सीरिया, मिस्र और मकदूनिया के यूनानी सम्राटों के 
दरबार में अपने भिक्ष्‌ भेजे थे ।* 
भारतीय व्यापारी सीरिया की यात्रा करते थे और सीरियाई व्यापारी भारत 
की । मिस्र और भारत का सम्बन्ध तो और अधिक घनिष्ठ था। सिकन्दरिया 
पुस्तकालय के एक अध्यक्ष इराटोस्थेनीज़ ने भारत के सम्बन्ध में एक पुस्तक 
लिखी थी, जो मेगास्थनीज़ के विवरण से भी अधिक प्रामाणिक मानी जाती है। 
ग्रीक भाषा बोलनेवाले गैरयूनानी लोगों के युग का यूनानी इतिहास वास्तव 
में यूनान और पूर्व का सम्मिश्रण है।* 
सिकन्दरिया युग (३१०-२० ०ईसापूर्व ) में बौद्धिक सक्रियता का केन्द्र एथेन्स 
से हटकर सिकन्दरिया हो गया; यूक्लिड, आ्किमीडीज, इराटोस्थेनीज़, अपोलो: 
नियस की महान उपलब्धियां यहीं की हैं। इस युग में शरीर-रचना-शास्त्र और 
शरीर-विज्ञान में महान खोजें.हुईं । अगले युग का सर्वाधिक विशिष्ट व्यक्ति था 
संसार का एक महान अन्वेषक हिपाकोस (१४६-१२७ ईसापू्व ) । उन्होंने अपने ' 
यथार्थ-प्रेक्षण से अ्रयन-चलन का पता लगाया और त्रिकोणमिति का आरंभ किया। 
तीसरी शताब्दी का वेभव था उसका विज्ञान; आधुनिक काल से पहले वेसा फिर 
कभी सम्भव नहीं हुआ । * थियोफ्रेस्टस का पौधों का वर्गीकरण लिनियास तक 
प्रचलित रहा | गणित में, विशेषतः सिराक्यूज़ के आकिमीडीज ( २८७-२ १ २ईसा- 
पूर्व ) द्वारा, अनेक खोजें हुईं । औषध-विज्ञान में चीर-फाड़ तथा जीवितों की शल्य- 


१. जनेल आफ द रायल एशियाटिक सोसाइटी” (१८६८), पृष्ठ ८७५ | 

२. 'रॉक एडिक्ट? (त्रयोदश) । 

३. सर अर्नुस्ट बाकर के अनुसार सभ्यता 'यूनानी-पश्चिमी के स्थान पर यूनानवादी 
पूर्वीय! हो गई थी--द यूरोपियन इन्हेरीटस, प्रथम खंड (१६५४) | 
जा दद यूरोपियन इन्हेरीटेंस, प्रथम खण्ड (१९५४), पृष्ठ १६२ में दाने का उद्धरण | 


क्रिया का प्रचलन था। शरीर-विज्ञान, ज्योतिष, आर भूगोल में महत्त्वपूर्ण खोजें 
हुईं । 

तत्त्ववादी ज़ेनो पर सिकन्दर के मानवता को एक करने के स्वप्न का बड़ा 
प्रभाव था। उनके अनुसार ब्रह्मांड देवताओ्रों का एक विशाल नगर है, और श्रादमी 
उस परम शक्ति के बल पर राज्य करता है जिसे ज्यूस, नियंता, सारवभौम नियम, 
ईइवर, कुछ भी कहा जा सकता है । तत्त्ववादियों के भ्रनुसा र 'लोगोस' ईश्वरीय है। 
वे इस संसार के अलावा किसी ईह्वर को न मानते थे। स्वास्थ्य या बीमारी, 
सम्पन्तता या निर्धनता का अधिक महत्त्व न था। आत्मा ही सर्वस्व थी--आ्रात्मा 
को यह संसार खरीद नहीं सकता । दुनिया हमारे साथ चाहे ज॑से पेश आए, हमारे 
सामने रास्ता खुला है कि हम अपनी आत्मा में निहित होकर शान्ति प्राप्त कर 
लें। बौद्धों के समान तत्त्ववादियों का भी विश्वास था कि स्वयं को छोड़कर कोई 
_ किसीको हानि नहीं पहुंचा सकता । गुण स्वयं अपना पुरस्कार है। यही एकमात्र 
श्रानन्द है। तत्त्ववादियों ने ही ईसाईधर्म को प्रकृति के नियम से उद्भूत स्वतन्त्रता, 
समानता और बच्धुत्व के सिद्धान्तों में आस्था प्रदान की । 

तत्त्ववादियों ने रोम को एक सम्राट, मार्कस आरेलियस, प्रदान किया। : 
आरे लियस का कथन था कि सम्राट की हैसियत से उसका देश रोम था, किन्तु 
मनुष्य की हैसियत से वह्‌ सारी दुनिया का था । वह शासनकाये तो करता था 
किन्तु उसका हृदय कहीं और था। उसका प्रतीक था एम्पीडोक्लीज़ का वतु लजो 
अकाश से प्रकाशित था और सभी वस्तुओं तथा अ्रपने भीतर के सत्य को देखने में 
समर्थ था ।' उसके मेडीटेशन्स” से पता चलता है कि वह सबके लिए समान अधि- 
कार में विश्वास करता था । क्‍ 

सिकन्दर के आक्रमण के एक सौ साठ वर्ष बाद मिलिन्द ( मेनेण्डर, १७५-- 
१५० ईसापू्वे ) ने गंगा की घाटी में प्रवेश किया । भारतीय दर्शन में उसकी रुचि 
थी ओर बोद्ध विचारकों के साथ उसने शास्त्रार्थ किया | 'मिलिन्दपाण्ह' या 'क्वे- 
इचन्स ऑफ किंग मेनेण्डर' एक महत्त्वपूर्ण वौद्ध ग्रंथ है। 

ग्वालियर में, बेसनगर के समीप, एक पाषाण-स्तम्भ (१५० ईसापूर्व ) पर 
ब्राह्मी लिपि में वेसनगर के दरबार में रहनेवाले एक यूनानी राजदृत की कथा 
अंकित है : 

_प्रजापालक और वेभवशाली सम्राट काशीपुत्र भागभद्र के समृद्धिशाली 
शासनकाल के चौदह॒वें वर्ष में, महान सम्राट अन्तियालकीदास के यूनानी राजदूत 
डियन के सुपुत्र, तक्षशिला-निवासी, हीलियोडो रस ने देवों के देव, वासुदेव का 
यह गरुड़-स्तम्भ भागवत (भगवान विष्णु के उपासक) द्वारा निर्मित कहाया।” 


परिचिम (१) ६६ 


४. ईसाई धर्म का उदय 


बोगाज़क्यू की पट्टियों पर हिट्टी और मिट्टनी नामक दो लड़ाक्‌ जातियों के 
बीच चौदहवीं शताब्दी ईसापूवे में हुई संधि का वर्णन है, जब इन्द्र, मित्र और वरुण 
जैसे वैदिक देवताओं का आवाहन उनका वरदान प्राप्त करने के लिए किया गया 
था । इस विवरण से स्पष्ट है कि ईसापूर्वे १०००-२००० वर्षों के दौरान भारत 
का प्रभाव निकटपूर्व और एशिया माइनर पर-था । एक और लेख में, दोनों राज्य- 
परिवारों के बीच एक विवाह-सम्बन्ध के उपलक्ष्य में आशीर्वाद देने के लिए जुड़वा 
देवताओं आश्विन' का, जिन्हें वेदों में सत्य कहा गया है, आह्वान किया गया 
था । तेलेलामार्ना पत्रों में भारतीय नामधारी राजाओं की सूची का जिकर है। उतने 
प्राचीनकाल में भी भारतीय विचार दजला की उत्तरी घाटी में पहुंच गए थे। मिस्र 
की प्राचीन राजधानी मेम्फिस में प्राप्त भारतीय अवशेषों के आधार पर सर फ्ला 
इंडर्स पेट्री का विश्वास है कि ५०० ईसापूर्व में प्राचीन मित्र में भारतीय उपनि- 
वेश स्थापित था। 

५३८ ईसापूर्व में साइरस ने बेबीलोन साम्राज्य को पराजित करके बेबीलोन 
को अपनी राजधानी बनाया । उस समय यहूदियों को भारतवासियों के बारे में 
अवश्य पता चला होगा। उसके उत्तराधिकारी दारा ने सिन्धु घाटी को विजित 
किया और उसे अपने साम्राज्य का बीसवां क्षत्रप' बनाया | भारतीय और यहूदी 
अवश्य ही बेबीलोन में परस्पर सम्पक में गाए होंगे।* भारतीय लोग यहूदियों 
को कान न के पाबन्द अथवा कलामी' कहते थे। कुछ यूनानियों का तो विश्वास 
था कि यहुदी लोग हिन्दुओं की ही सन्‍्तान हैं।* 

१. महाशोध्‌ जातक! की एक कथा सुलेमान के न्याय की याद दिलातीं है । अपने एक पूर्व- 
जन्म में बुद्ध बनारस के राजा के मन्त्री थे। एक बार दो स्त्रियां एक ही बच्चे को अपना कह रही 
थीं श्रौर बुद्ध को निर्णय करना था कि बच्चा किसका है। दोनों में से एक स्त्री यक्षिणी थी और 
उसने बच्चे को अपने भोजन के लिए चुरा लिया था। बुद्ध ने आज्ञा दी कि एक स्त्री बच्चे का 
सिर पकड़े ओर दूसरी पैर; ओर तब अपनी-अपनी ओर खींचें ओर जिसे जो अंग मिल जाए 
उसीसे सन्तोष करें। यक्षिणी ने इस निर्णय को मान लिया किन्तु सच्ची मां ने बच्चे को ज़र 

रने के बजाय अपना भाग भी दूसरी स्त्री को दे देना स्वीकार कर लिया । बुद्ध ने उसीको बच्चा 
सांप दिया। 

?. जोसेफत (जन्म : टाइ्बेरियस के शासन का अन्तिम ओर कालीगुला नाम से प्रसिद्ध गेइ- 
यस के शासन का प्रथम वषे ३७ ईसवी, येरूशलेम में; मृत्यु: शायद ६० ब्षे की अवस्था में 8६ 
ईसवी के तुरन्त बाद) के अनुसार, व्लियकेस का कथन है कि उसके गुरु अरस्तू ने यहूदी की 
'परिसाषा बताई थी।' क्लियकंस तब अरस्तू के शब्द उद्धुत करता है : “यह व्यक्ति जन्म से यहूदी 


था ओर सेलेसीरिया का निवासी था; ये यहूदी भारतीय दार्शनिकों के वंशज हें । भारतीय इन्हें 
कलामी' ओर सीरियाई “जूडाई? कहते हैं |?” 


७७० पूर्व और पश्चिम 


ईसापूर्व अन्तिम दो शताब्दियों में, जूडावाद में कुछ ऐसे मतों ने विकास पाया 
जो भूत-प्रेत-सम्बन्धी पारसी विश्वास की उपज थे। “पारसी द्वेतवाद में अहरीमाने 
की स्वतंत्रता के सभान यहूदी एकेश्व रवाद में किसी प्रेतशक्ति की स्वाधीनता की 
गुंजाइश न थी। किन्तु इन शताब्दियों में जूडावाद में बहुत परिवर्तन हुआ | शैतान 
(सेटन") को दुष्टात्मा के रूप में मान्यता दी गई, जिसका काम ईश्वर की आज्ञा 
से वर्तमान युग में, संसार में अच्छाइयों का विरोध करना था। इसके अतिरिक्त 
अंधकार के शक्तिशाली शासक की आज्ञानुसार काम करनेवाली दुष्टात्माओं की 
सेना को मानवीय व्याधियों और पापों के लिए उत्तरदायी मान लिया गया । 
'इंजीलों' में लिखा है कि ईसा सन्‌ के प्रारंभ के समय यहूदियों में यह धारण खूब 
प्रचलित थी ।'''''फारसियों के सम्पक के फलस्वरूप ही यहूदी विचारधारा 
में यह विचार जुड़ गया था कि संसार में दुष्ट शक्तियां सक्रिय हैं ; इस तथ्य के 
प्रति कोई भी सन्देह इस सत्य से मिट जाता है कि 'तोबित' का दुष्टात्मा अस्मो- 
डियस' वास्तव में अवेस्ता का 'ईइमा दीव है। 

फिलिस्तीन का असीनी और सिकन्दरिया का थिराप्यूटी' संभवत: बौद्ध 
सम्प्रदाय थे। कम से कम बोद्ध सिद्धान्तों से अत्यधिक प्रभावित तो अवश्य थे। 
सीरियाई जातियां, जो ईसा से पहले की पांच शताब्दियों तक पहले फारसी 
साम्राज्य और फिर यूनानी-रोमक साम्राज्य का अंग थीं, भारतीय प्रभाव-द्षेत्र 
में आ गई। प्लाइनी का कथन है कि सीरिया, फिलिस्तीन और मिस्र में बौद्ध 
धर्मानुयायी रहते थे । 

असीनी लोगों के कुछ धामिक विश्वास और आचार गर-यहूदियों की देन थे । 
जोसेफ़स के अनुसार असीनी “जन्मत: यहूदी हैं और ग्रन्य मतावलम्बियों की अपेक्षा 
परस्पर अधिक प्रेम करते हैं। ये असीनी खुशियों को बुराई समभकर दूर रहते हैं 

प्रोफेसर एस. ए. कुक ने लिखा है : “प्राचीन भारत के धार्मिक देवता वरुण का ज्ञान, 
मूसा युग में, उत्तरी सीरिया में था। द ट्रथ ऑफ द बाइबिल (१६३८), पृष्ठ २४। 

१. डॉक्टर एडविन बेवन का लेख “केम्ब्रिज ऐन्टोण्ट हिस्द्रीश, नवम खण्ड, (१६३२), 
पृष्ठ ४१६९-२० में | टेरेबिन्थस की पूर्वी यात्राओं के दौरान प्राप्त भारतीय आख्यानों ने 
'मान्नीखवादियों को उनके अनेक विचित्र सिद्धान्त प्रदान किए । आदि-ईसाई कथाओं में भी इसी 
प्रकार का पूर्वी प्रभाव परिलकज्षित होता है | पूर्वीय स्रोतों के प्रति नवप्लेटोवाद का ऋण निःसंदिग्ध 
है। पूर्वीय विश्वासों के बारे में अत्यन्त विस्तृत ज्ञान उन लोगों में था; यह ज्ञान औरिजेन के साथ-साथ 
क्लीमेंट और सेंट जेरोम जैसे पुरातन पंथियों के लेखों में स्पष्ट है । इस तथ्य पर गौर करने पर 
ब्रबस सोचना पड़ जाता है कि कहीं ईसाई धर्म के अनेक विकासों--उदाहरणतया, वेराग्य तथा 


अवशेष पूजा--का कारण बोद्ध प्रभाव तो नहीं है। रालिन्सन कृत “इन्टरकोस बिटवीन इंडिया 
एंड द वेस्ट बल्डः (१६२६), पृष्ठ १३८। 


पर्चिम (१) ७१ 


किन्तु संयम और वासना्रों के दमन को गुण समभते हैं। ये धन-सम्पत्ति से घृणा 
करते हैं और इनका साम्यवाद प्रशंसनीय है। उनके समुदाय में कोई भी व्यक्ति 
दूसरे से अधिक सम्पन्न नहीं है; क्योंकि उनका नियम है कि उनके समुदाय में 
सम्मिलित होने आने वाला प्रत्येक व्यक्ति अपना सब कुछ दूसरों के साथ साझे में 
रखे, यहां तक कि उनके बीच गरीबी अथवा धन-सम्पन्नता के लक्षण नहीं हैं, , 
बल्कि हर आदमी की सम्पत्ति हर दूसरे आदमी की सम्पत्ति के साथ मिश्रित है 
आर मालूम पड़ता है कि वे सब एक ही पिता की सन्‍्तान हैं।''उनका कोई 
' एक निश्चित नगर नहीं है, किन्तु हर नगर में वे अल्पसंख्या में रहते हैं।''“उनका 
निश्चित मत है कि शरीर क्षयकारक है और जिस तत्त्व से उनका निर्माण हुआ है 
वह स्थायी नहीं है, किन्तु आत्माएं अमर हैं और सदेव जीवित रहती हैं।'''इस 
शरीर के बंधन से मुक्त होती हैं तो मानो उन्हें लम्बे कारावास से छुटकारा मिल 
जाता है और वे प्रसन्‍नतापृवंक ऊपर की ओर उड़ जाती हैं।” * बपतिस्मा करने- 
वाले जॉन एक साधु थे, जो बिलकुल साधारण भोजन करते और ऊंट के बालों से 
बने कपड़े पहनते थे | वरसों ईश्वराराधना में लीन रहकर वे अपने तथा दूसरों के 
पापों के शमन के लिए प्रार्थना करते रहे । १ 

जोसेफ़स की क्ृतियों में इस बात के प्रमाण मिलते हैं कि ईसा के समय में 
यहूदियों को हिन्दुओं के सिद्धान्तों और पूजा आदि के बारे में बहुत-कुछ पता था। 
सन्‌ ७० ईसवी में यरूशलम के समूल विनाश से पहले, मप्तादा में, जहां के मज़बूत 
किले पर एलियाज़र नामक किसी व्यक्ति के नेतृत्व में यहुदियों का कब्जा था, 
यहूदियों ने आखिरी बार रोमकों से लोहा लिया। किले के चारों ओर घेरा डाल 
दिया गया, और एक समय ऐसा आया जब उसकी रक्षा करना असंभव हो गया । 
एलियाज़र ने अपने सहयोगियों से कहा कि रोमकों के हाथों में पड़ने से कहीं भ्रच्छा 
. है कि वे खुद एक-दूसरे को मार डालें । उसने कहा : “आओ, दुश्मनों के हाथों 
भ्रष्ट होने से पहले हम अपने बीवी-बच्चों को मार डालें और उसके बाद, जाहिर 
है, उसी शानदार मौत को हम लोग भी गले गला लें, और इस प्रकार स्वतन्त्रता 
को ही अपनी उत्कृष्ट यादगार के रूप में छोड़ जाएं।” इस भयानक परीक्षा से 
घबरानेवालों के समक्ष उसने जो तके उपस्थित किए थे, उनसे उपनिषदों, बौद्धधर्म 
और भगवदुगीता की शिक्षाओं की याद आ जाती है। शाशवत आत्मा और नश्वर 
दरीर के बीच का यह स्पष्ट ग्रन्तर ओ्ोल्ड ठटेस्टामेंट' में नहीं मिलता। ओल्ड 


१. 'नोसेफ्स', सम्पादक : एस« ई. विन्बोल्ट १६०७, पृष्ठ १०३-६ | 
धर जे जे के बे जल 
२. मंथ्यू तृतीय : जॉन प्रथम, १६-२४। 


७२ पूर्व और परिचम 
टेस्टामेंट' के ्रन्तिम खण्ड की रचना आर उपयुक्त भाषण के बीच के समय में ही 
यहुदी उपदेशों में यह नया विकास हुआ था । यह प्लेटो का प्रभाव भी हो सकता 
है। किन्तु एलियाज़र ने स्वयं इसे हिन्दू-उपदेशों से प्रभावित बताया था । जोसेफ़स 
के, जिसने सन्‌ ७० ईसवी में यहुदियों और रोमकों के युद्ध में प्रमुख भाग लिया 
था, भाषण का अंश यों प्रस्तुत किया है : “इसपर भी यदि हमें अपने रास्ते पर 
चलने के लिए विदेशियों की. सहायता की आवश्यकता पड़े ही, तो हमें दाशनिक 
आदशों के अनुयायी भारतीयों से शिक्षा लेना चाहिए। वे लोग इस जीवन-काल 
को अनिच्छापूर्वक व्यतीत करते हैं, इसे भ्रावश्यक दासता समभते हैं और प्रपनी 
आत्माओं को शरीर से मुक्त करने को उत्सुक रहते हैं। यही नहीं, जब शरीर से 
मुक्ति के पीछे कोई दुर्भाग्यपूर्ण कारण या बाध्यता नहीं होती, तब भी उनमें शाश्वत 
जीवन के प्रति ऐसी उत्कट कामना होती है कि वे अन्य लोगों को अपनी विदा की 
पूर्वेसूचना दे देते हैं, और कोई उन्हें रोकता नहीं बल्कि सभी उन्हें बड़ा सौभाग्य- 
शाली समभते हैं । भारतीयों से ग्रधिक छिछले विचार रखने के कारण क्या हमें 
शर्म नहीं आनी चाहिए ?” ईसा की मृत्यु के कुछ वर्षों बाद एलियाज़र इस प्रकार 
यहूदियों से बात करता था मानो वे हिन्दू शिक्षाओं और आदझों से सुपरिचित 
हों। 

यूनानवादी संसार में विदेशी धामिक प्रभाव सीरिया, बैबिलोनिया, अनातृ- 
लिया श्र मिस्र से होकर पहुंचे । बैविलोन का योगदान था नक्षत्रपूजा और ज्यो- 
तिष | किन्तु सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण थे रहस्यात्मक धर्म, जिन्होंने भाग्यचक्र से बाहर 
, निकलने का रास्ता दिखाया । किसी ऐसे ईश्वर से, जो स्वयं मृत्यु का शिकार 
और वाद में पुनरुज्जीवित हुआ हो, व्यक्तिगत संयोग की स्थापना होने पर ही 
मुक्ति सम्भव है। एल्यूसिनियाई धर्म में साधक की मुक्ति का साधन उसकी मृत्यु 
और अन्त रात्मा के पुनर्जीवन को बताया गया है । मिस्री आइसिस'-सम्बन्धी धर्म 
दूर-दूर तक फैला था। उसके अनेक नाम हैं । वह सर्वशक्तिमती एवं सर्वगुणवत्ती 
है, स्त्रियों की विशेष देवी और मित्र है। उसके स्थान पर मैडोना के प्रतिष्ठित 
होने के.समय तक उसका शासन कायम रहा। “ 

सिकन्दरिया के यहुदियों ने यूतानी विचारों को स्वीकार कर लिया । ईसा के 
जन्म से सो वर्ष पहले, सिकन्दरिया के यहुदियों ने प्लेटो के विचारों से प्रभावित ' 
होकर एक दार््षनिक ग्रंथ की रचना की । इसे सुलेमान की ईव्वरप्रदत्त वृद्धि का 
वास्तविक प्रसाद माना गया । ' यूनानियों के प्रभाव से एक समस्या उठ खड़ी हुई- 

१. इस अंथ को '्रे ग्ट की काउंसिल? की स्वीकृति प्राप्त हो गई थी । ईसा से पहले की शता- 
ब्दियों में इज्राइल और मिल्त में धनिष्ठ सम्पर्क था। बौद्धिक साहित्य' (विड्डम लिट्रेचर) का 
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यहुदी पेगम्बरों के मतानुसार निर्धारित एक ईइवर तथा ब्रह्माण्ड की तर्कसंगत 
व्यवस्था में व्यक्त परमात्मा में परस्पर क्या सम्बन्ध है। सम्पूर्ण सृष्टि में निहित 
“ईश्वरीय विवेक का सिद्धान्त ग्रपनाकर ईशवर-सम्बन्धी यहूदी और यूनानी मान्य- 
ताओं में समन्वय स्थापित किया गया; यह ईश्वरीय विवेक' ईइ्वर से कुछ-कुछ 
पार्थक्य रखते हुए भी पृथक्‌ नहीं है। इस भ्र्थ में (विवेक तत्त्वज्ञानियों के लोगोस', 
सृष्टि में निहित तकेसंगत सिद्धान्त, से भिन्‍न नहीं है । यूनानवादी जडावाद ने 
“विवेक और लोगोस' की समानता तो स्वीकार कर ली, लेकिन यह भी कहा कि 
इसका उद्गम सर्वशक्तिसम्पन्न परमात्मा है। ईह्वर ने दुनिया बनाई और मानवों 
को ईदवर के अस्तित्व का ज्ञान कराया; लोगोस' उसीकी वाणी थी। सिकन्दरिया 
के फ़िलो ने यहूदी एकेश्वरवाद के कुछ आधारभूत सिद्धान्तों को यूनानी पाठकों के 
लिए इसी प्रकार तके-सहित प्रस्तुत किया था। फिलो के ग्रंथ ( पहली शताब्दी 
ईसापूर्व ) इस अर्थ में अपूर्व हैं कि उनमें मूसावादी विश्वास और यूनानी दर्शन का 
सामंजस्य है। उनमें से अधिकांश की रचना आगस्टस के शासनकाल में, ईसा की 
मृत्यु से और शायद उनके जन्म से भी पूर्व हुई थी। फ़िलो ने ईईवर की अ्लौकि- 
कता पर विशेष जोर दिया है और उसे सारे सम्बन्धों से परे बताया है। हमें उसके 
अस्तित्व का ज्ञान तो है किन्तु उसकी प्रकृति का ज्ञान नहीं है। उसे विचार की 
सीमा में नहीं बांधा जा सकता । उसके लिए जो विशेषण हम प्रयोग करते हैं उनसे 
सापेक्ष और सीमित दोनों प्रकार के भौतिक संसार से उसकी दूरी का ही पता 
चलता है। यदि ईश्वर ही संसार नहीं है, तो फिर दोनों का सम्बन्ध केवल उन्हीं 
शक्तियों से व्यक्त किया जा सकता है जो उसकी हैं, फिर भी “उसके” पास नहीं 
हैं। प्लेटो के अनुसार, यही परम ज्ञान" (आइडियाज़ ) है, जिसे बाद की विचार- 


* आधार मिस्नी नमूने थे । “ प्रोवच्स' ऋडात, /७-ऊडऊात-£ !! के प्रत्येक पद का समानार्थी 
पद एक मिस्नी धार्मिक अन्थ (द टीविंग आफ़ अमीनोप) में मिल जाता है; इस गनन्‍्थ का पता हमें 
लगभग पन्द्रह वर्ष पहले लगा था। प्रोवब्स &<४।, १७ के प्रथम शब्द हैं, अपने कान 
खोलकर मेरी बात सुनो और दिल खोलकर उन्हें याद कर लो ।' इसके लिए अमानोप में लिखा 
है, 'कान लगाकर मेरी बातों को ध्यान से सुनो, दिल लगाकर उन्हें समझो ।**'दोनों की विषय- 
वस्तु हैं. कुछ सलाहें : गरीबों को मत सताओं, क्रोधी व्यक्तियों से मित्रता न करो, प्राचीन चिह्न 
मत मिठओ, घन-सम्पत्ति के पीछे मत भागों | इससे किसी भी पाठक को पता चल जाता है कि 
दोनों की तुलना सार्थक हे । इससे भी अधिक विशेंप बात यह है कि दोनों यंथों में लिखा है कि 
किसी शक्तिशाली व्यक्ति के सामने कैसा व्यवहार करना चाहिए, ओर दोनों में लिखा है कि 
धन-सम्पत्ति किस प्रकार पत्तियों की भांति उड़ जाती है । द लेगेसी आफ इजिप्ट! (१६४७), 
पृष्ठ ६७-६९, में एलन एच. गाडिनर | 
छ 


धाराशों ने ईसा के व्यक्तित्व के साथ जोड़ दिया । यहृदियों के लिए, यही ईश्वर 
के गुणों के मूृतिमान स्वरूप हैं । फ़िलो के अनुसार, भ्रलौकिक ईश्वर और सीमित 
संसार को जोड़नेवाला सिद्धान्त 'लोगोस', ईश्वर से उत्पन्न प्रथम पुत्र, यहां तक 
कि द्वितीय ईश्वर, स्वगिक मानव है। वेदों में व्यक्त वाक्‌' (शब्द ही ईश्वरीय 
शक्ति है) के तुल्य यह 'लोगोस' सिद्धान्त चौथी इंजील में सम्मिलित है। 
रोमवासी यूनानियों के प्रथम शिष्य थे । विजेता होने के बावजूद उन्होंने यूना- 
नियों से बहुत कुछ सीखा । यूनानियों ने सदियों तक दास-प्रथा को कायम रखा, 
फिर भी उनमें मानव-प्र तिष्ठा की जन्मजात भावना थी, जो यूनानियों और बरबरों 
के अन्तर को पाटने में सक्रिय थी। वे मानव में, उसकी क्षमता में विश्वास करते 
 थे। यूनानियों का यह विचार रोमकों द्वारा तथ्य में परिणत कर दिया गया। 
रोमन कानून हमारे लिए शानदार विरासत है। यूनानी-रोमक सभ्यता में दोनों 
धाराओं का संगम हुआ। वर्जिल कृत 'एनीद' रोमक भाषा में प्रच्छन्‍्त यूनानी 
कल्पना थी। यूनानियों की आकार के प्रति सजगता ने रोमकों की उद्देश्य एवं 
दायित्व की भावना को बदल डाला। रोमक मस्तिष्क सुव्यवस्था और परम्परा 
पर जोर देता था ; यह हमें बांधनेवाली जंजीरें नहीं वरन्‌ विरासत है जिसे हमने 
सम्हालकर रखा है। रोम का विश्वास कानून द्वारा नियंत्रित एक राजनीतिक 
बिरादरी पर था, जिसमें हर आजाद नागरिक को कानून बनाने में भाग लेने का 
अधिकार था, और कानून की निगाह में सभी नागरिक समान थे। रोमक 
नेतिकता यह थी कि सामाजिक कार्यों पर सजग नियंत्रण रखा जाय और समाज 
की आवश्यकताओं के सामने व्यक्ति स्वेच्छा से अपनी आवश्यकताओं को नज्र- 
अन्दाज़ कर दे। सामाजिक रहन-सहन की दृष्टि से यूनानी-रोमक सभ्यता भ्रत्यन्त 
सफल थी। इसने व्यक्तिगत और आ्राध्यात्मिक स्वतंत्रताओं की रक्षा की तथा कार्य- 
क्षमता और आज्ञाकारिता को बढ़ावा दिया। रोमक साम्राज्य यूरोप, उत्तरी- 
अफ्रीका, मित्र और निकट॒पूर्व में फेला था। रोमक संसार वस्तुतः यूरोपीय संसार 
नहीं वरन्‌ भ्रूमध्यसागरीय संसार था जिसमें एशिया माइनर और उत्तरी अ्रफ्रीका 
भी सम्मिलित थे । 
यूनान ने स्वतंत्र विचार-क्षमता को प्रोत्साहित क्रिया, और रोम ने काम 
करने का संकल्प पेदा किया। इसके अतिरिक्त फ़िलिस्तीन ने संवेगों को काम में 
लगानेवाला ईसाई धर्म यूरोप को प्रदान किया । रोम ने पहली शताब्दी ईसापूर्व॑ 
में सीरिया और फ़िलिस्तीन को जीत लिया। मिस्र के सिकन्दरिया और सीरिया 
के अन्तोइख नगरों में यहूदी जनसंख्या काफी थी। भारत की अनेक बौधकथाएं, 
श्रुतिकथाएं, पौराणिक कथाएं तथा विचारधाराएं सीरिया, मिस्र और फ़िलिस्तीन 
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पहुंच चुकी थीं। यूनान के समीपवर्ती एशियाई प्रदेशों में बौद्ध धर्म का प्रचार था । 
ईसापूर्व दूसरी शताब्दी के लगभग मध्य में, दो भारतीय सरदार अपने राजा के 
विरुद्ध विद्रोह में असफल होकर और भागकर, उत्तरी दजला के तारों नामक 
स्थान में पहुंचे; वहां उन्होंने एक नगर बसाया तथा कृष्ण-मंदिर का निर्माण किया। 
नगर और मंदिर चार सौ वर्ष से ग्रधिक समय तक फूलते-फलते रहे, और झ्राखिर- 
कार सेंट ग्रेगरी ने सन्‌ ३०४ ईसवी में मन्दिर को ध्वस्त कर डाला । 

जहां कहीं भी रोमक साम्राज्य का बोलबाला रहा, उसके कानूनों और 
संगठनों तथा पदाधिकारियों के संगठन और सम्मान को समुचित मान्यता प्राप्त 
हुई। रोम संगठित शक्ति का प्रतीक बन गया। उसकी संगठित शक्ति में कानून और 
आज्ञाकारिता, धर्म तथा सहिष्णुता और स्वस्थ प्रशासव की भावनाओं का सम- 
न्वय था। यूनान के दर्शन और ईसा के धर्म दोनों का सम्मिश्रण रोमक साम्राज्य में 
हुआ । सोचा जाने लगा कि धर्म सम्पूर्ण भूमध्यसागरीय संसार को एकता के एक 
नवीन सूत्र में बांध सकता है तथा एक साम्राज्य की सह-नागरिकता के बंधन को 
समान धर्मावलम्बिता की संयोग-शक्ति से और अभ्रधिक मज़बूत बना सकता है। 

आ्रॉगस्टस की मृत्यु सन्‌ १४ ईस्वी में हुई और टाइबेरियस को उत्तराधिकार 
मिला । ईसाई ग्रंथों में वणित घटनाएं टाइबेरियस के शासनकाल में घटित हुईं । 
हिन्रू समाज एक प्रकार का धामिक संगठन था; वे एक ईश्वर की पूजा करते थे, 
जिसे वे सम्राट, विधायक, न्यायाधीश और युद्ध में ग्रपना नायक मानते थे; इसी 
पूजा ने उन्हें परस्पर एकता के सूत्र में बांध रखा था। हिनत्रू परिवार में जनमे और 
मिश्री ढंग से पोषित मूसा को प्रभु याहवेह महान का पेंगम्बर माना जाता था। 
बाद के पैगम्बरों--भ्रमोज,हो सिया,यशायाह,जे रेमिया और इजे किय ल--- ने इज़ रा- 
यली धर्म को नैतिक एकेश्वरवाद में परिवर्तित कर दिया। ईश्वर अनिवार्य॑तः 
कृपालु है और चाहता है कि उसके उपासक भी सहृदय बनें। याहवेह न्याय परा- 
यणता का देवता है और न्याय, कृपा तथा सत्य की रक्षा उसका प्रमुख उद्देश्य है। 
यह संसार नियमों से बंधा है और इसमें नेतिक मूल्यों का महत्त्व सर्वोपरि है । 

सिकन्दर महान की विजयों के फलस्वरूप समस्त निकट और भध्यपूर्वे के 

साथ-साथ जूडिया भी हेलेनवाद के क्षेत्र में जा पहुंचा। यहुदियों ने ग्रीक भाषा 
बोलना सीख लिया और अपने धर्म को ठेस न पहुंचने देने की सीमा तक अपने 
पड़ौसियों के आचार-व्यवहांर को अपना लिया। हिल धर्मग्रन्थों के ग्रीक भाषा में 
अनुवाद हुए। इस प्रकार हिन्रू एकेश्वरवाद उस समय के अर्धदाशेनिक और अर्धथ- 
रहस्यात्मक विचारों के और समीप पहुंचा । मूलतः पूर्वीय धर्म होते हुए भी उसने 
बौद्धिक प्रणाली और शैली को अपना लिया, जिनके कारण वह यूरोपीय विरासत 


में प्रविष्ट हो सका । यूनानी विचारधारा के शान्तिपूर्ण प्रवेश से उसकी अ्रलग 
कबीलेवाली प्रवृत्ति सुधर गयी और विस्तृत मानवता के लिए उपयोगी हो गयी.। 

<द ऐक्ट्स झॉफ़ अपोसिल्स' एक उदाहरण हैजिससे हमें पता चलता है कि उप- 
देशक और दाशनिक, प्रचारक और प्रजानायक किस प्रकार सा म्राज्य के एक कोने 
से दूसरे कोने तक यात्रा किया करते थे। सेंट पॉल' अपने खर्चे पर दो साल रोम में 
रहकर पूर्ण विश्वास से उपदेश और शिक्षाएं देते रहे और किसी व्यक्ति ने उन्हें. 
रोका नहीं ।* रोम में विचारों की स्वतंत्र अभिव्यक्ति को प्रोत्साहन दिया जाता 
था। 

परिचमी एशिया पर, जहाँ ईसाई धर्म का विकास. हुआ, फारस और भारत 
का प्रभाव स्पष्ट है।* बौद्ध विचार यूनानी नगरों से होते हुए सम्पूर्ण भूमध्य- 
सागरीय प्रदेश में फेल गए थे; ये यूनानी नगर व्यापारियों तथा अन्य प्रतिनिधि- 
मंडलों के रास्ते पर पड़ते थे । सिकन्दरिया में तो पूर्व के विचारों का स्वागत 
सीरिया से भी अधिक था। ईसवी सन्‌ के प्रारम्भ से पहले की शताब्दी में यूनानी 
बेबिलोनियाई, बौद्ध और पारसी जैसी विभिन्‍न परम्पराओं के विचारों का अद्‌- 
 भुत सम्मिश्रण हुआ । इसी बीच लम्बे समय तक रोम और भारत के बीच अम्बर, 
हाथीदांत, गूगुल, कालीमिचे और रेशम--्रर्थात्‌ सीमाश्रों के भीतर न मिलने 
वाली चीज़ों--का व्यापार होता रहा । 

रोम ने जब निकटपूव को राजनीतिक रूप से परास्त कर दिया, तो पूर्व 
को आत्मा ने रोम में सीधे प्रवेश किया। इज़राइल के पैगम्बरों और भारत के 
दाशेनिकों ने जिन लोगों के दृष्टिकोण को व्यापक बना दिया था, उनके लिए 

यूनानी रोमक पंथ भावनात्मक रूप से अ्रपर्याप्त थे। श्रान्तत और उत्तेजित लोग 

. मुक्तिदायक धर्मों के लिए पूर्व की ओर देखने लगे । एशिया माइनर से साइबेले की 
पूजा आई, जिसमें गीतों और नृत्यों की व्यवस्था के साथ-साथ एक ऐसे देवता 
को कल्पना थी जो पुनर्जीवन के लिए मृत्यु का वरण करता है। सीरिया से 
'डिआल साइरा' पंथ और फा रस से मिथाज़् की पूजा (अपने दीक्षा, संस्कार, रहस्य 
ओर अनुशासन के साथ-साथ )आये। वाद के पारसी धर्म में मिथाज़ को मुक्तिदाता 
परमेश्वर मान लिया गया। “अहुरा मज़दा ने पविज्ञात्मा ज़रथूस्त्र से इस प्रकार 


१. ऐक्टस आफ द अपोसिल्स ऋ ५, ३१ । 
२. तुलना कोजिए | एच. एम. ग्वाटकिन : 'स्टडीज़ इन एशियनिज्ष्म! (१८८२)। “यहां 
तक कि सुदृढ़ इज़राश्ली एकेश्वरवाद को भी पर्वीय प्रभावों ने तराश डाला | ये पर्बीय प्रभाव 


दाशेनिक फिलो, कट्टर तालमूदियों और असीनियों की चिन्तन-प्रधान आत्मयंत्रेणा में स्पष्ट हैं |?” 
पृष्ठ १२ | 
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बातें कीं | ऐ स्पितामा, जब मैंने विस्तृत चरागाहों के देवता मिथा की रचना की 
तब मैंने उसे अ्रपते--अहुरा मज़ दा के--समान बलि और शआर्थना के योग्य बना 
दिया ।” मिथाज़ निरीह प्राणियों तथा पापियों का मुक्तिदाता है ।* कुताजेने के 
अ्न्तियोकस प्रथम ( ६६-३८ ईसापूर्व ) की समाधि से पता चलता है कि ज्यों-ज्यों 
मिथा सम्प्रदाय पश्चिम में फेलता गया, मसिथा को अपोलो, हीलियोस, और हेज़ो- 
नीस का ही प्रतिरूप समझा जाने लगा। * इस सम्प्रदाय को सबसे अधिक सफलता 
रोमक साम्राज्य में मिली। डायोक्लीशियन गैलेरियस और लिसिनियस ने 
३०७ ईसवी में कारमन्तुम में मिथाज़ के नाम पर एक मन्दिर का निर्माण कराया। 
कॉन्स्टेण्टाइत की विजय के पश्चात्‌ सम्प्रदाय में शिथिलता आने लगी और अन्ततः 
थियोडोसियस (३७६९-६५) की आ्राज्ञा से इसपर प्रतिबंध लगा दिया गया। 
मिस्र से ओसिरिस और आइसिस की पूजा का पंथ पहुंचा; इसमें सम्पूर्ण मानवता 
के कष्ट-निवारण के लिए आकुल एक पीड़ित किन्तु दयामयी माता भगवती' की 
कल्पना थी । इन देवी-देवताओं के समक्ष ओलम्पस के मान्यताप्राप्त देवगणों का 
महत्त्व कम हो गया। ये समस्त सम्प्रदाय और धर्म यूतान व रोम की प्राचीन आधि- 
कारिक पूजाओं के लिए तो अवश्य विदेशी थे किन्तु रहस्यात्मक धर्मों के लिए, जो 
लम्बे ग्ररसे तक यूनानियों के वास्तविक धर्म रहे थे, एकदम अपरिचित नहीं थे । 
कॉन्स्टेण्टाइन द्वारा ईसाई धर्म को मान्यता दिए जाने के बाद भी जूलियन को 
एल्यूसिस के रहस्यमय धर्म और मिथूाज़ की पूजा की दीक्षा दी गई | यदि ईसाई 
धर्म विजयी न हुआ होता, तो मिथाज़ या सेरापिस अथवा माता भगवती की 
विजय हुई होती, ओलम्पियाई देवताओं की नहीं । 

मिथा सम्प्रदाय और ईसाई धर्म में अद्भुत समानताएं थीं। उनके अनुयायी 
परस्पर बन्धु थे। उनकी आस्था बपतिस्मा और तपस्यथामूलक आ्राचारों में थी । 
दोनों में ही देवता इहलोक और परलोक का मध्यस्थ था। दोनों की शिक्षा थी कि 
मुक्तिदाता परमेश्वर पुनः पदापेण करेगा, मृतकों को जिलायेगा, पुण्य और पाप का 
निर्णय करेगा,तथा पुण्यात्माश्रों को अम रत्व व पापात्माओं को विनाश प्रदान करेगा। 
जस्टिन का कथन था कि सम्पूर्ण मिथावाद सम्प्रदाय शैतान की चालबाज़ी है। 
और उसका उद्देश्य ईसाइयों को गुमराह करना है।* 


१. 'मिहिर याष्ट', ५.१ । 

२. वही, 2५. ८ ४ ; ५. ६३। ॥ 

३. 'मिथाइज़्म ऐंड इट्स चेलेंज ढ॒ क्रिश्चियानिटी' नामक प्रोफेसर एस. जी. एफ़- अडन 
का निबंध देखिए । हिबटे जनेल, जनवरी १६५५ । 

४. “एपॉलोजिया? १.६६ । 
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. ईसाई धर्म ने रहस्थात्मकता को प्रोत्साहित और आशा का सिद्धांत प्रचारित 
किया, तथा उसकी पूजाविधि आदरशोें थी; इसीलिए उसका प्रचार-प्रसार हुआ, 
उसकी शिक्षा थी कि ईश्वर की दृष्टि में दास और सम्राट समान हैं; इसीलिए 
निम्नश्रेणी के लोग उसकी ओर झ्राकषित हुए। उसने आतृत्व-प्रेम और साहचर्य 
को महत्त्वपूर्ण स्थान दिया। शीघ्र ही यूनानी दर्शन को अपना लेने से उसमें एक 
बौद्धिक तत्त्व उत्पन्न हो गया जिसने विचारकों को झ्राकषित किया। उसके 
चमत्कारक तत्त्व अन्धविश्वासी लोगों के लिए पहले ही आकर्ष णकेन्द्र थे । 

ईसा-सम्बन्धी अनेक कहानियों और उनके द्वारा प्रयुक्त दृष्टांतों के समा- 
नान्‍्तर कहानियां या दृष्टांत भारत में थे । ६३ ईसापूर्व में रोम ने जूडिया पर 
अधिकार किया। ३७ ईसापूर्व से लेकर ४० साल तक, जूडिया परः हेरोद का 
शासन था । ईसा के जन्म से संबंधित 'इंजीलों में हेरोद का जिक्र है। एक तारे द्वारा 
निर्देशित ईसा के जन्म के समय उपहार लेकर पहुंचनेवाले पूर्व के तीन बुद्धिमान 
व्यक्तियों ने हेरोद को बताया था कि एक सम्राट का जन्म हो गया है। इसपर ' 
हेरोद ने बेथेलहेम के सभी नवजात शिक्षुओं की हत्या की गआ्राज्ञा दे दी। जोसे 
फ़स ने इस प्रसंग का वर्णन नहीं किया कुछ भी हो, यह कथा हमें कंस की याद 
दिलाती है। उसे बताया गया था कि उसका भांजा ही उसका वध करके राज्य 
का उत्तराधिकारी बनेगा। इसी कारण उसने अपनी बहन के सारे बच्चे पैदा होते 
ही मरवा दिये थे, केवल कृष्ण की ह॒त्या वह नहीं कर सका। भैथ्यू” के दूसरे 
अध्याय में वणित संपूर्ण कथा का कृष्णजन्म की कथा से अ्रद्भूत साम्य है । कृष्ण की 
भांति ईसा की भी ईश्वर-पुत्र के रूप में पृजा होने लगी । 

ईसा का किसानवाला दुष्टांत स्पष्टतः बौद्ध धर्म से लिया गया है। बुद्ध से 
पूछा गया कि वे अपेक्षाकृत कुछ लोगों को अधिक उत्साह से क्‍यों उपदेश 
देते हैं। इसपर उन्होंने उत्तर दिया कि मान लाजिये, किसी किसान के पास तीन 
खेत हैं--एक अच्छा, दूसरा मामूली, तीसरा घटिया । वह पहले अच्छे खेत को, फिर 
मामूली को और सबसे अन्त में घटिया खेत को बोएगा, यह सोचकर कि चलो, 
उसमें जानवरों का चारा ही उग आयेगा | इसीलिए बुद्ध पहले अ्रपने भिक्षश्रों को 
और फिर साधारण अनुयायियों को उपदेश देते थे । अन्त में, दूसरे मतावलम्बियों 
. को यह सोचकर उपदेश देते थे कि वे एक ही शब्द समझ गये तो बहुत समय तक 
उन्हें लाभ होगा। 

. ईसा को जो प्रलोभन दिए गए थे, उनसे हमें सातवीं शताब्दी ईसापूर्व के 
'कठोपनिषद्‌' में वणित यम द्वारा नचिकेता को दिए गए प्रलोभनों अथवा मार 
द्वारा गौतम को दिए गए प्रलोभनों की याद आती है। जरथूस्त्र को प्रलोभित करते. 
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- हुए अहरीमान कहता है: “तुम अहुरा मजदा से मुख मोड़ लो तो हज़ार वर्ष 
तक संसार पर राज्य कर सकते हो।” जरथूस्त्र का उत्तर है: “मेरे लिए ऐसा करना 
असंभव है, फिर चाहे मेरा शरीर, मेरा जीवन, मेरी आत्मा ही क्‍यों न नष्ट हो 
जाय।' ईसा के समय के यहूदियों को ये हिन्दू, बौद्ध और फारसी कहानियां अवश्य 
मालूम रही होंगी । ईसा द्वारा परिवार और गृह का परित्याग विशुद्ध भारतीय 
परम्परा है। भारतीय संनन्‍्यासी घरबार-रहित पर्यटक ही तो होते हैं। ईसा का 
कथन है : “लोमडिियों की मांदे होती हैं, पक्षी घोंसलों में रहते हैं, लेकिन इंसान के 
बेटे के पास सिर छिपाने की कोई जगह नहीं है। उनका दूसरा कथन है: “ईश्वर की 
इच्छा का पालन करनेवाले व्यक्ति ही मेरी मां, भाई और वहिन हैं। 
यहूदियों की बाइबिल परम्परा से ही ईसाई और इस्लाम दोनों धर्म उद्भूत 

हैं। सेमिटिक जातियों के बीच जनमे ये तीन धर्म इस अर्थ में ऐतिहासिक माने 
जाते हैं कि किसी न किसी समय में, किसी न किसी स्थान पर हुई देववाणियां ही 
इनकी ग्राधा रशिलाएं हैं। ये तीनों इतिहास की घटनाओं से संबंधित हैं--विशेष 
प्रकार की घटनाओं से, जिनसे इतिहास के प्रति ईश्वर के रुख और रुचि का पता 
चलता है। ईश्वर एक परम शक्ति है, वह पृथ्वी पर इसलिए नहीं रहता कि पृथ्वी, 
उसकी ही सृष्टि है। ईहवर मनुष्य को अपनी वाणी द्वारा अपना बोध कराता है। 
ग्रास्था के बल पर हम ईश्वरीय जीवन के भागी बनते और ईश्वर के सहयोगी हो 
जाते हैं। जूडावाद में ईश्वर ने यहुरदियों को अपना प्रियजन कहा है। ईसाई धर्म 
में ईद्वर के प्रियजन हैं चर्च के सभी आस्थावान लोग। इसी प्रकार इस्लाम धर्म में 
आस्था रखनेवाले खुदा के बन्दे होते हैं। यहूदी धर्म में ईश्वर ने अपनी वाणी 
पैगम्बरों द्वारा पहुंचाई थी किन्तु ईसाई धर्म में तो उसकी वाणी ने मानवरूप 
धारण कर लिया। ईसा का कुआरी के गर्भ से जन्म, क्रास' पर जिन्दा कीलों से 
गाड़ा जाना और पुनर्जीवन ईश्वरेच्छा के अनिवायें अंग हैं । 
क्‍ ईसा स्वयं को यहुदी अतीत से सर्वथा पृथक्‌ तो नहीं कर सके, फिर भी 

उसकी शिक्षाओं का रूपान्तर करने की कोशिश उन्होंने की | यहूदी पेगम्बरों की 
इस धारणा को ईसा ने भी माना कि यहूदी अ्रपने देवी कतंव्य से च्युत हो गये हैं 
और उन्हें सर्वप्रथम प्रायश्चित करके पुनः: अ्रपना कतंव्य पालन प्रारंभ करना 
चाहिए। रोमक साम्राज्य द्वारा यहूदियों की पराजय वास्तव में राष्ट्रीय अपराध 
के लिए ईश्वरीय दंड है । ईसा ने कहा कि इसका प्रायश्वित और ईश्वरीय नियम 
को पुनः राष्ट्रीय जीवन की आधारशिला के रूप में स्वीकार करना चाहिए। 
राष्ट्रीय प्रायश्चित और ईद्वरीय राज्य की स्थापना के प्रति आस्था के स्वीकरण 
, के रूप में उन्होंने सबसे पहला सार्वजनिक काम यह किया कि बपतिस्मा करनेवाले 
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जॉन के भ्रनुयायियों से श्रपता सम्बन्ध स्थापित कर लिया। यहूदी लोग रोम की 
पराधीनता से मुक्ति पाना चाहते थे। एक बार तो उन्होंने बलपूर्वक ईसा को 
यह॒दी-सम्राट बता देना चाहा था। रोम की सरकार ने ईसा को यहुदी-सम्राट 
के रूप में ही सजा दी थी। द ऐक्ट्स ग्रॉफ़ एपोसिल्स के प्रारंभ में कहा गया है 
कि ईसा के पुनर्जीवत के बाद उपस्थित व्यक्तियों ने उनसे प्रश्न किया : “प्रभु, 
क्या आप इस समय इज़रायल को स्वतनन्‍्त्र कर देंगे ?”? ईसा का बार-बार यह 
कहना, कि वे यहूदियों के लिए जनमे हैं, उनके हृत्यों के राष्ट्रीय महत्त्व की पुष्टि 
करता है। उस कनानी स्त्री की कथा, जिसमें उन्होंने कहा था कि बच्चों की रोटी 
छीनकर कुत्तों को दे देता उचित नहीं, इसका एक उदाहरण है।' उन्होंने अपने 
शिष्यों को जन्तिलों और समारितनों के पास जाने को मना किया था। इसके 
बजाय उन्हें इज़रायल की खोई हुई भेड़ों' के पास भेजा था । ईसा ने अपना काम 
यहूदियों को पुनः ईश्वर-भवित में लगा देना निर्धारित किया था । 

ईसा ने स्वयं को अपने पूर्वजों के अतीत से अलग कर लिया और अपने जीवन 
तथा शिक्षाओं से एक आध्यात्मिक धर्म के मुलाधारों को प्रस्तुत किया। वे अपने 
व्यक्तिगत अनुभव के आधार पर कुछ कहते थे । “मेरी शिक्षाएं मेरी नहीं, उसकी 
हैं, जिसने मुझे भेजा है।''अपनी आत्मा से बोलनेवाला अपनी महत्ता बढ़ाता 
है किन्तु जो अपने भेजनेवाले की महत्ता बढ़ाना चाहता है, अपनी महत्ता भी 
बढ़ा लेता है |? ईसा अपनी ईश्वरमय चेतना से प्रेरित होकर बोलते हैं। ईसा 
सारी मान्यताग्रों को ठुकरा देते हैं। कोई कुछ भी कहता रहे, मैं तुमसे कहता 
हूं । अपने अनुभव से प्रमाणित सत्य उनका आधार है। उनके लिए सत्य कोई 
ऐतिहासिक तथ्य नहीं वरन्‌ आध्यात्मिक जीवन है। उनकी शिक्षाश्रों में यहुदी 
धर्म की सारी कानूनी पेचीदर्गियों की उपेक्षा है और कहा गया है कि मानवा- 
पेक्षित सभी बातें दोनों पुराने आदेशों में मौजूद हैं। 'ुम्हें,अपने प्रभु परमेश्वर 
को प्यार करना चाहिए । तुम्हें अपनी ही तरह अपने पड़ोसियों को प्यार 
करना चाहिए । ईसा के धर्म में इन दोनों सरल बातों की मान्यता है। सेंट जॉन 
का कथन है : कानून के प्रणेता मुसा थे, और दया तथा सत्य के ईसा ।' ईसा से - 
परमेश्वर के राज्य का स्पष्टीकरण करने को कहा गया तो उन्होंने कहा : “पर- 
भेइ्वर का राज्य प्रत्यक्ष दिखलाई नहीं पड़ता; और न यही कहा जा सकता है 
कि वह ग्रमुक-अमुक स्थान पर है! क्योंकि परमेश्वर का राज्य ग्रन्तः:करण में 

१. ६ ६। ह 

२. मिथ्यः ऊँए. २६। 
३. जॉन” शत १६-१८। 
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है। हम स्वयं के जितने समीप हैं, परमेश्वर उससे कहीं अधिक हमारे समीप 
है। अपने अन्तस्‌ के परमेश्वर को पहचानना हमारा कर्तव्य है। मानवीय तथा 
देवी व्यवस्थाओं के बीच कोई दुर्भेय बाधा नहीं है।' यदि मानव सर्था अ्रष्ट 
हो और आत्मिक संसार से उसका कोई लगाव न हो तो धर्म का संदेश उसके 
हृदय में कभी भी प्रवेश नहीं पा सकता। यूनानी दर्शन के कुछ तत्त्वों में व्यक्त 
परमेश्वर और व्यक्ति के बीच का अन्तर ईसाई धर्म में भी प्रविष्ट है। मानव- 
स्वभाव व्यक्तिगत और सबंप्रथम' पाप के कारण कमज़ोर हो चुका है, इसलिए 
रचनात्मक कार्यों के अयोग्य समझा जाता है। मानव एक प्रकार से प्रकृति की 
उपज है, परिवर्तंनशील है, ग्रावश्यकता के आगे भूकता है, अपने भावावेगों द्वारा 
संचालित होता है, किन्तु वह आत्मा की चिनगारी भी है और इसीलिए वह प्रकृति 
तथा जगत्‌ से परे भी है। प्रकृति और आत्मा के संगम पर खड़े मानव के शन्तर 
में परमेद्वर से मिलन का बिन्दु मौजूद है। स्वर्ग से उतरे हुए व्यक्ति को छोड़कर 
कोई अन्य व्यक्ति स्वर्ग नहीं पहुंच सकता |” ईसा मनुष्य के बेटे थे और ईश्वर 
के भी। वे श्रस्तित्व के दोनों स्तरों--सांसारिक और स्वगिक--के सम्पके में थे । 
वे मध्यस्थ के रूप में आए थे। मानव की हैसियत से उनके सामने अनेक प्रलोभन 
- थे। यहां तक कि जीवन की आखिरी घड़ी में उन्हें प्रलोभन दिये गये । “मेरे पर- 
मेश्वर, तुमने मुभे त्याग क्‍यों दिया है ”” उन्हें मानसिक यातनाएं सहनी पड़ीं । 
उनके लिए सब कुछ बड़ा कष्टप्रद था। वे आन्तरिक शंकाओं ओर संघर्षों, प्रलो- 
भनों और द्न्दों पर विजय पा सके, इसीलिए वे मानवमात्र के लिए आदर्श बन 
सके । ईसा की प्रबुद्धता और व्यक्तित्व का विकास होता गया। “बच्चे की उम्र 
बढ़ती गयी, उसकी ग्रात्मा मजबूत होती गयी, बुद्धि का विकास हुआ और ईश्वर 
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£. बैरन बॉन हयूगेल ने संट टमस एक्विनास की निम्न पंक्तियों को उद्धृत किया है 
“संसार में अंधापन अत्यन्त विस्तृत है ओर हमेशा परमेश्बर की खोज में लगे रहकर, लगातार 
परमेश्वर, के लिए आहें भरकर, ओर उसकी अक्सर कामना करके अनेक लोग महान गलती 
करते हैं, जब्रकि इस सारे समय परमेश्वर उन्हींक्रे भीतर निवास करता है'* क्योंकि उनकी 
आत्माएं ही परमेश्वर के मन्दिर हैं जहां वह सदव उपस्थित रहता है ।?? दि बियतीत्यदाइन? 
पा, ३। बैरन वॉन हा गेल : “मिस्टिकल एलेमेंट आफ रिलीजन”, दूसरा संस्करण (१९२३) 
7. पृष्ठ १५१-२ | 

२. ऑगस्टीन का कथन है : “मानव स्वयं से भी निवोसित हो चुका है, इसीलिए लिखित 
' कानून की व्यवस्था है। इसलिए नहीं कि ये कानून हृदय में अंकित नहीं हैं बल्कि इसलिए कि 
उसने अपने हृदय को ही त्याग दिया है |?” 

३. जॉन वा, १३ | 


पर ' पूर्व और पश्चिम 


का उसपर अपार अनुग्रह था ।” ? उन्होंने मानवीय और देवी के बीच की खाई को 
पाटदिया। 
स्वगे का साम्राज्य' का अथथे है मानस की एक अवस्था, अ्रस्तित्व का एक 
उच्चतर स्तर, ज्ञान-प्राप्ति की अ्रवस्था, बोधि, विद्या | सत्य से स्वतंत्रता मिलती 
है। ईसा के पश्चात्ताप' का ग्र्थ है चेतना में परिवर्तन । पश्चात्ताप ग्रीक भाषा के 
एक शब्द मेटा-नोइया' का अनुवाद है। इसका भ्रर्थ है चेतना में परिवर्तन, झान्त- 
रिक विकास, ज्ञान का उच्चतर स्तर। मानव-मन उच्चतर सत्य की अनुभूति के 
योग्य हो जाता है।* यह केवल प्रायश्चित्त अथवा पश्चात्ताप नहीं है, वरन्‌ मस्तिष्क ' 
और मन का आमूल परिवर्तन है, हमारे दृष्टिकोण में क्रान्ति है, भ्रविद्या के स्थान 
पर विद्या की स्थापना है। यह सोचने, अनुभव करने, और कार्य करने का एक. 
नया ढंग है । यह पुनर्जन्म है। ईसा ने नीकुदेमुस से कहा था: “नये सिरे से जनमे 
बिना कोई भी व्यक्ति परमेश्वर का राज्य देख नहीं सकता ।”३ प्राकृतिक मनुष्य 
का नहीं वरन्‌ लुप्त, आन्तरिक, आध्यात्मिक मानव का पुनर्जन्म होता है। यह 
विकास का अगला कदम है। “पश्चात्ताप करो तो तुम्हारा परिवतंन हो ।”* यह 
हमारी चेतना का एकदम उलट जाना है। “यदि तुम परिवर्तित होकर बच्चों के 
: समान बन जाओ ।”* हमारे भीतर का बालक ही संसार की माया और रहस्य 
के प्रति उत्सुक होता है। हम तो साधारणतः भौतिक जगत और इन्द्रियग्राह्म 
वस्तुओं में ही खोए रहते हैं। जीवन का रहस्य जीवन द्वारा ही नष्ट कर दिया 
जाता है और एक स्मृति भर रह जाता है, और क्षण-भर को ही. कभी-कभी उन 
बातों की याद भ्राती है जिन्हें हम कभी जानते थे या जो कभी हमारे पास थीं। हमें 
अवश्य ही अपनी खोयी हुई निधि को पुनः प्राप्त करना चाहिए,* ताज़गी और 
स्वाभाविकता को फिर पाना चाहिए। मानव को अवद्य बदलना है। एफीसिया- 
इयों से लेखक कहता है: “सोनेवालो, जागो और मृतकों से ऊपर उठो ।”* 
संगठित और बाह्य-विस्तु त होने से पहले, प्रारंभ में, ईसाई उपदेशों का सार 


१. ल्यूक! है. ५२ । 

२. तुलना कीजिए | 'एक्लेज़ियास्टस' : “उसने मानव-मन में अनन्त-अनादिकाल का 
ज्ञान उत्पन्न किया है |? पता, ११। 

३. जॉन! 4. ११ | 

४- 'ऐिक्ट्स आफ द अपासिल्स! वा, १६। 

५. 'मेथ्यूर ऋशाा, ३। 

६. बृहदारण्यक उपनिषद्‌? पता, ५, १। 

७. ४. १४। 


पर्चिम (१) ण्रे 


श्रान्तरिक ज्योति के प्रकाश के कारण नींद से जागृति में पहुँचना ही था । बुद्ध की 
तरह ईसा भी जागरित थे और दूसरों को जागृति का उपाय बताते थे। स्वर्ग का 
साम्राज्य कहीं भविष्य में नहीं है। वह हमारे समीप है । वह हमारे भीतर है। इस 
अवस्था को प्राप्त करने पर हम नियमों से मुक्त हो जाते हैं ।” सब्त का दिन 
मनुष्य के लिए है, मनुष्य सब्त के लिए नहीं । ।! 

इंजील के उपोद्घात में सेंट जॉन ने कहा है: “परन्तु जितनों ने उसका स्वागत 
किया, उसके नाम पर विश्वास किया, उन्हें उसने ईश्वर की सन्‍्तान बनने की 
शक्ति प्रदान की ।/* ईद्वर की सन्‍्तान या पुत्र का अर्थ केवल ईश्वर-विरचित 
प्राणी नहीं है, बल्कि सेंट पीटर के शब्दों में, “ईश्वरीय प्रकृति का साभेदार' है। 
ग्रन्तिम भोज के समय ईसा की ईव्वर-प्रार्थना के सेंट जॉन द्वारा किये गये वर्णन 
से यह स्पष्ट है: “कि वे सब एक हो जाएं; हे पिता, जिस प्रकार तू मुभमें है और 
मैं तुभमें हूं, वेसे ही वे हममें हों" जो महिमा तूने मुझे दी, उसे मैंने दे दी है 
जिससे कि वे भी एक हो जाएं, जिस तरह हम एक हैं ।३ हममें से प्रत्येक ईश्वर का 
अवतार बन सकता है। सेंट जॉन के उपोद्घात के शब्दों में 'लोगोस' ही “सच्ची 
ज्योति है, जो संसार में झाकर, प्रत्येक मनुष्य को ज्योतिर्मय बनाती है।” 

ईश्वर मस्तिष्क में उपजनेवाला विचार नहीं, भ्रतुभव किया जानेवाला सत्य 
है। जूडावाद में ग्रास्था रखनेवाले कोरिन्थियाई ईसाइयों के विरुद्ध पॉल ने कहा 
था : “क्या गर्व करता किसीके लिए ठीक है ? क्‍या इससे कोई लाभ हो सकता 
है? फिर भी मैं प्रभु के दर्शनों और प्रकाशों की चर्चा करूंगा । मैं ईसा नामक एक 
व्यक्ति को जानता हूं जो चौदह वर्ष पहले स्वर्ग-लोक की ओर उठा लिया गया । 
(देहरहित या देहसहित, मैं नहीं जानता, परमात्मा जानता है) । और मैं जानता 


१. मार्क 7. २७ | 

२. 4, १२। 

३. &५०7, २१-२ | 

४. यह बात संदेहास्पद है कि ईसा ने कभी स्वयं को ईश्वर द्वारा नियुक्त उद्घधारकर्ता कहा 
हो । स्वर्गीय प्रोफेसर आर. एच. लाइटफुट का कथन है : “तब तो लगता है कि ईसा के 
भौतिक ओर ख्वर्गिक दोनों रूप हमसे अदृश्य ही हैं | इ जीलों का मूल्य अपार होने के बावजूद वे 
ईश्वर के अस्फुट शब्दमात्र हैं; हमें उनमें ईश्वरीय ढंगों का आमास भर मिलता है ।” “हिस्ट्री 
ऐंड इण्टरप्रेटेशन इन द गॉस्पेल्स' (१६३५), पृष्ठ २२५ | सेंट पॉल गिरजे के डीन मेथ्यूज़ का 
कथन है : ''मेरे विचार से सेंट पॉल ने भी कभी ईसा को परमेश्वर का समकक्ष नहीं माना है। 
उनकी कतियों में परमेश्वर का बेटा हमेशा पिता' से छोटा दे ओर संदिग्ध है कि वह कभी इस 
अथानासियाई विश्वास को स्वीकार करता कि ईसा 'इश्वर के समकक्षी ओर स्वयं ईश्वरत्व के 
समीप थे |? ??--द प्रॉब्लम ऑफ क्राइस्ट इन द ट्वेणिट्यथ सेन्चुरी? ( १६५० ), पृष्ठ २२। 


पड ह ह पूर्व और पश्चिम 


: हूं कि उसे स्वर्ग ले जाया गया और मैंने ऐसी अ्रवर्णनीय बातें सुनीं जिन्हें मुंह्‌ पर 
लाना मनुष्य के लिए उचित नहीं |”! धर्म ईश्वर के अ्रस्तित्व का ज्ञान और चेतना 
का विकास है | ईसा को ईश्वर के अ्रस्तित्व का ज्ञान था और उनकी चेतना विक- 
सित थी । सठ पॉल के इन शब्दों, ईसा के स्वभाव के समान अपना भी स्वभाव 
बनाओ," का संकेत धामिक चेतता, परम पिता की सर्वव्यापकता की अनुभूति, 
परमेश्वर के साथ संयोग की. ओर है। “तुम्हें अपने प्रभू-परमेश्वर को अपने सम्पूर्ण 
हृदय, आ्रात्मा और मस्तिष्क से प्रेम करना चाहिए ।” हमें ईईवर को अपने सम्पूर्ण 
अस्तित्व समेत प्रेम करना चाहिए। आॉगस्टीन के, मृत्यु से पूर्व, स्पष्ट कथन का 
सबसे प्रसिद्ध वाक्य है: “तुमने हमारी सृष्टि अपने लिए की है, और हमारे हृदय 
जब तक तेरा आश्रय न पा जाय॑ंगे, बेचेन रहेंगे ।” भजन-संहिता में एक टिप्पणी 
है: “जिस प्रकार हिरनी पानी के चश्मे के लिए आकुल रहती है, उसी प्रकार, 
हे परमेश्वर, मैं तेरे लिए आकुल हूं ।? ईसा का मत है कि मानस-परिवतंन 
हो, चेतना का उदात्तीकरण हो । हम लोग साधारणत: इन्द्रियवशात्‌ बाह्य जीवन 
जीते हैं। हम तथाकथित शरीर के मस्तिष्क, इन्द्रिय-आ्रधृत मस्तिष्क, के 
आधार पर जीते हैं। मनुष्य का वास्तविक स्वरूप तो कभी उभर ही नहीं पाता। 
आन्तरिक परिष्कार द्वारा ही मनुष्य सम्पूर्णता प्राप्त कर सकता है । 

हमें ईसा के समान ईश्वर के प्रति जागरूक होन। चाहिए। हमारे भीतर यह 
जागरूकता लुप्त, क्षीण और अपूर्णतः विकसित है। ईसा में यह सम्पूर्णतया व 
सशक्त रूप में विद्यमान थी, सर्वेप्रथम मानव, आ्रादम, का अवत रण हमारे लिए पहली 
बार जनमे व्यक्ति का जीवन है; द्वितीय झ्रादम का अ्वतरण दुबारा जन्म लेने की 
अवस्था है। मानव-जाति के लिए आत्मिक रूप से, दुबारा जन्म लेना आवश्यक है। 

ईसा का अवतरण सार्वभौम सत्य का विशिष्टतम उदाहरण है। ईसा हमारे 


१. १. कोरिन्थियन्स,, &, १--४ । टॉमस एक्वीनास का कथन है : “ईश्वरीय सत्ता 
को दत्रिम ज्ञान द्वारा नहीं, महिमा के प्रकाश द्वारा पहचाना जा सकता है, जिसके बारे में लिखा 
है (भजन-संहिता, ४९७, १०) : तुम्हारे ही प्रकाश में हम प्रकाश को पहचान सकेंगे | 
किन्तु इस प्रकाश को दो ढंगों से देखा जा सकता है | प्रथम, स्थायी स्वरूप के माध्यम से ; इस 
प्रकार स्वर्गीय सन्‍्तों की महिमा-वृद्धि होती है । द्वितीय, अस्थायी लालसा द्वारा ओर भावाततिरेक में 
यही प्रकाश सेंट पॉल को प्राप्त हुआ था | इसी कारण इसज्योति ने उन्हें परम महिमामय नहीं 
बनाया कि प्रकाश उनके सम्पूर्ण शरीर में व्याप्त हो जाता, किन्तु सीमित प्रकाश ही मिल 
सका ।?--सुमा थियोल? ।]. १७५, ३। 

२. 'फ़िलिपियन्स? ही, ५ | 

३.०५], १ । 


परिचम (१) दर 


लिए देवी जीवन के आदर्श हैं। उनसे प्रेरित होकर हम केवल ईसाई नहीं, वरन्‌ 
स्वयं ईसा बन सकते हैं । इरेनियस के शब्दों में ईसा ने मानवता का पुनरवलोकन 
किया । 

ईसा की दृष्टि में, अध्यात्मविद्या धर्म का मूल तथ्य नहीं है। सारे ढंग और 
सत्य इसी जीवन में समाप्त हो जायेंगे। परमेश्वर के ग्रस्तित्व का आभास आवश्यक 
है, उसके शाब्दिक वर्णन की आवश्यकता नहीं । मत-सिद्धांत तो कृत्रिम संस्क्ृतियों 
की लाभदायक क॒ल्पनाएं हैं, जिनमें वास्तविकताओ्ों के स्थान पर शब्दों का प्रयोग 
किया जाता है। प्ृथ्वी पर हम शीशे के आर-पार काला-काला देखते हैं । * 

ईश्वर की आकाशवाणी जूडाई देन है। आकाशवाणी द्वारा ईश्वर सत्‌ का 
ज्ञान प्रदान करते और उसे प्राप्त करने की शक्ति देते हैं। मनुष्य की अच्छाई 
ईदवर की महिमा का दान है। इसमें एक प्रकार का नम्नता का भाव निहित है, 
“हे परमेश्वर, मुझ पापी पर दया करो ।* ईसा का मत है कि मानव के भाग्य 
का ज्ञान देन ही नहीं वरन्‌ एक उपलब्धि भी है। इसके लिए परिश्रम, आराधना; 
ब्रत तथा ज़िन्तन-मनन का जीवन व्यतीत करना आवश्यक है ।* 

ईसा का धर्म यद्यपि सीधा-सादा है किन्तु उसका पालन आसान नहीं । अपनी 
व्यक्तिगत रुचियों का परित्याग करके केवल परमेश्वर की आज्ञा का पालन करना 
होगा । चौथी इंजील' में ईसा ने कहा है : “मेरा एकमात्र कतंव्य है अपने भेजने- 


2. 'कोरिन्धियन्स” >॥], १२ | सन्‌ १९०० की अपनी डायरी में रिलक ने लिखा दे कि 
ईसा के प्रति हमारा दृष्टिकोण हमें ईश्वर से विलग करता है । “नव-वयस्कों के लिए ईसा अत्यंत 
समीपस्थ एक बहुत बड़ा खतरा है जो ईश्वर को दृष्टि से ओमल कर देता है | उनमें मानवीय 
पैमाने से ईश्वर को पाने की प्रवृत्ति पेदा हो जातो है । वे क्षीणकाय हो जाते हैं ओर बाद में 
अनन्त की ऊंचाइ्यों की तीखी हवा में जम जाते हैं | वे ईसा, मरियम ओर सन्तों के बीच भटकते 
रह जाते हैं ; व्यक्तियों ओर ख्रों के बीच स्वयं को खो बैठते हैं | आंशिक वर्णनों से उनका श्रम 
टूट जाता है, वे न चकित होते हें न आतंकित, ओर न प्रतिदिन के जीवन से छुटकारा पाते हैं । 
वे अपने उद्दे श्य से विर्क्त हो जाते हैं ओर ईश्वर को प्राप्त करने के लिए आवश्यक है कि वे 
विरक्‍्त न हों ।?? 'रनर मारियारिल्‍क? : एफ. डव्ल्यू. वान हीरी खुईज़ेन (१६५१) पृष्ठ ३४६। 

२. ल्यूक! १, १३ | | 

३. सेंट क्लीमेंट ने चिन्तन-मनन की महिमा का वर्णन यों किया है : “यह शुद्ध हदयों का 
विचाग्वान खप्न है, ओर विशिष्ट ज्ञानियों का ही काम है कि वे ईश्वर से साक्षात्कार करें : यथा- 
संभव ईश्वर के समान बने ।?? 'स्ट्रोमेश” ५४॥।. ३ । ओरिजेन ने इसी प्रकार के शब्दों में आध्या- 
त्मिक संयोग का ढंग सममाया है : “इंश्वर"'“परम सत्‌ है, ओर अपने हृदय में ईश्वर की वाणी 
की उपस्थिति का अनुभव करके, पवित्रता ओर निविकारता द्वारा मनुष्य ईश्वर के समान बन 
सकता है |?? 


वाले की आज्ञा का पालन और उसके कार्य की सम्पूर्ति।”) हममें से प्रत्येक को 
ईद्वर द्वारा निर्धारित अपने कर्तव्य के प्रति सजग रहना चाहिए। 

बुद्धि का विकास मायाजाल से मुक्त होने पर ही होता है, फिर भी जीवन 
की क्ररता को मान्यता और असत्‌ की स्वीकृति कभी नहीं दी गयी । हमारे लिए 
उपदेश है कि हम अपने पड़ौसी को प्यार करे। किन्तु उसे पापी समभकर प्यार 
करने का उपदेश नहीं है वरन्‌ उसमें विद्यमान ईश्वर के लिए मानव समभकर 
प्यार करने का है। सेंट पॉल ने लिखा था: “आस्था, आशा और प्रेम तीनों का 
निवास है, और तीनों में प्रेम सर्वोत्कृष्ट है।” “प्रेम व्यवस्था की सिद्धि है ॥४ १ 

ईसा ने एक सार्वभौम नेतिकता की घोषणा की है कि सभी मनुष्य बन्धु हैं, 
एक ही “पिता' की सनन्‍्तान ।? गुड समारितन' के दृष्टान्त में ईसा ने पड़ोसी की 
नयी परिभाषा दी है। हर आवश्यकता ग्रस्त प्राणी और हर प्राणी जिसकी सहा- 
यता करने की सामर्थ्य हममें हो, हमारा पड़ौसी है। सेंट पॉल ने क्लीन्थीज़ रचित 
: ज्यूस के प्रति भजन से उद्धरण दिया है : “हम उसीमें जीवित, परिचालित हैं, 
उसीमें हमारी सत्ता हैं, जेसाकि तुम्हारे कुछ कवियों ने कहा है, क्योंकि हम 
वास्तव में उसकी ही सन्तान हैं।' “४ ईसा का उपदेश है : “अपने शत्रुओं से प्रेम . 
करो, अपना बुरा चाहनेवालों का भला चाहो, अपने घृणा करनेवालों का भला 
करो, अपने सतानेवालों के लिए प्रार्थना करो; तभी तुम अपने स्वर्ग-स्थित 'पिता' 
की सनन्‍्तान बन सकोगे ।/४ सेंट पॉल का कथन है: “ईसा न यहुदी है, न यूनानी, 
न बबेर, तन साइथियाई; वह न दास, न स्वतन्त्र; फिर भी ईसा नामक एक व्यक्ति 
में वे सब समाहित हैं।”* ये सारे अन्तर असंगत हैं क्योंकि जीवन सम्पूर्ण और 
अविभाज्य है । हम एक-दूसरे के अंग हैं । ईसा का कहना है कि हमें सम्पूर्ण मान- 
वता का उत्तरदायित्व. ग्रहण करना चाहिए। देश-विदेश के निवासियों और 


, १.7४. ३४। 

२. 'रोमन्स! जूता, १० | 

३. 'मेथ्यः एव, १०। 

४. ऐेक्ट्स! ५१], २८। 

धू, 'मेथ्यः ५. ४४ | अप), १२ भी देखिए । 

६. 'कोलोसियन्स? 7. ११ । राइसब्रोएक का कथन है : “हमारे पास यही वह प्रकृति- 
प्रदत्त अच्छाई है जो हमारी .आत्मा के साथ अनिवायेतः एक है ओर आत्मा के मीतर उसका 
ऐक्य ईश्वर के साथ है | इससे न हम पवित्र हो जाते हैं, न ईश्वर के कृपापात्र, क्योंकि अच्छे या 
बुरे सभी आदमियों के भीतर वह होती है, किन्तु यह अच्छाई निश्चय ही पवित्रता ओर कृपा- 
पात्रता का प्रथम कारण तो है ही |?? पी. वाइनशेंक डॉमकृत “जॉन ऑफ राइसब्रोएक” (१६१६) 
में लेखक द्वारा 'एडॉनमेंट ऑफ द्‌ स्पिरिचुअल मैरिज! ॥. ५७ का अंग्रेज़ी अनुवाद | 


पक्चिम (१) बे 


संस्कृतियों का अ्रन्तमिलन कोई ग्रसंभाव्य आदर्श नहीं बल्कि व्यावहारिक वास्त- 
विकता है। 

ईसा के जीवन से प्रभावित होकर जब कुछ लोगों में उन्हें देवी अवतार मानने 
की प्रवृत्ति जागी, तो 'लोगोस' सिद्धान्त ने उनके विश्वास को तकंसंगत रूप प्रदान 
किया। पॉल के पत्रों में संसार और इतिहास के साथ ईसा के सम्बन्ध को ईइ्व- 
रीय विवेक और उसका प्रत्यक्षीकरण माता गया है। जॉन ने इस दृष्टिकोण को 
और विकसित रूप दिया । देवी 'लोगोस' अ्रनन्तकाल से वर्तमान है और ईव्वर के 
साथ मिलकर एक इकाई का निर्माण करता है। यह उसकी ग्रात्मविज्ञप्ति का 
साधन है। यह संसार ईश्वरीय लोगोस', परमेश्वर का विवेक अ्रथवा विचार 
की विज्ञप्ति है।इसका विज्ञापन मानव के मस्तिष्क में, विशेषत: ईशवरवाणी प्राप्त 
मनुष्यों, पैगम्बरों और सत्य के प्रति जागरूक किसी भी देश के लोगों के मस्तिष्क 
में होता है | मनुष्य के मस्तिष्क में इस उद्घाटन का समुचित परिणाम नहीं निकला 
और मनुष्य ईश्वर के समान बनने की दिशा में प्रगति न कर सके | इसी लिए ईश्व- 
रीय ज्ञान की ज्योति एक ऐतिहासिक व्यक्तित्व में प्रस्फुटित हुई। “ 'लोगोस' हाड़- 
मांस का शरीर धारण कर हमारे वीच आया झौर हमने उसकी महिमा देखी ।” 
'लोगोस द्वारा ईश्वरीय ज्ञान का प्रकाशन सर्वप्रथम सुष्टि में हुआ), फिर मानव- 
जाति में, फिर पेगम्बरों में और अन्ततः ईसा में । 

हम कुछ भी करें, ईह्वर का प्रेम हमपर सदेव बना रहता है। सेंट पॉल का 
कथन है: “क्योंकि मुझे विश्वास है कि मृत्यु, जीवन, फरिशते, प्रधानताएं, शक्तियां 
वर्तमान अ्रथवा भविष्य, ऊंचाई, गहराई या कोई और प्राणी, इनमें से कोई भी हमें 
परमेश्वर के प्रेम से अलग नहीं कर सकता; यही प्रेम हमारे प्रभु ईसा में विद्यमान 
है। ' 

ईसा के जीवन और उपदेशों के साथ 'नरक-अ्रग्नि' सिद्धान्त का कोई साम्य नहीं 

१. “यदि मैं ऊपर उठकर ख्मे पहुंचू, तो तू वहां है । 

यदि में नरक में रहूं, तो आश्चर्य, तू वहां सी है ।?” 'भजन-संहिता? १३६,८५। 

२. रोमन्स! ५!।[ ३८-३६ | श्रॉगस्टीन का कथन है : “यदि तुम्हारा निवास मेरे भीतर न 
होता तो मेरा अस्तित्व ही न होता, फिर में क्‍यों चाहूं कि तुम मेरे समीप आश्रों ? इसलिए, हे 
भेरे परमेश्वर, यदि तुम मेरे भीतर निवास न करोगे तो में कहीं का न रहूंगा, मेरा अस्तिल्र ही न 
रह जाएगा । अथवा) यदि तुममें में न होता, तो भी मेरा कोई अस्तित्व न होता, क्योंकि तुम्हीमें 
सारी वस्तुएं निहित हैं, तुम्हींसे सारी वस्तुओं की सृष्टि हुई है. और तुम्हीं सारी वस्तुओं के सर्जेक 
हो। में तो तुममें दी हूं, फिर तुम्हारे पास केसे आऊं? या तुम मेरे पास कहां से आ सकोगे ? 
क्योंकि खग ओर धरती के बाहर में कहां जाऊं, जहां तुम मेरे पास आ सको, हे परमेश्वर, तुम्हींने 
तो कह्दा था कि मैं खर्ग ओर पृथ्वी में परिव्याप्त हूं? ” 'एपिस्ट! 0. 0. एऋराा, 


है। ईसा कहते हैं कि हमारे बंधु चाहे सात के सत्तर गुने बार ) हमें कष्ट पहुंचायें, 
हमें उन्हें क्षमा कर देना चाहिए । ईसा की भ्पेक्षा यह है,तो फिर परमेश्वर की इच्छा 
भिन्‍न नहीं हो सकती । यदि ईश्वर निरन्तर नरक-अग्नि के लिए उत्त रदायी है, तो 
निश्चय ही उसमें कुछ भ्रदेवी होगा । यह सत्य है कि हम स्वतन्त्र हैं, किन्तु मानवीय 
स्वतंत्रता का उपभोग करने के लिए ग्रावश्यक तो नहीं कि परमेश्वर का अमानवी- 
क्रण करदिया जाय : यदि हमसे दयालुता बरतने की आशा की जाय, तो आव- 
दयक नहीं कि हम ईश्वर के प्रति सहदय न हों । “क्योंकि वह ग्रच्छे और बुरे दोनों पर 
अपने सूर्य की रोशनी चमकाता है तथा न्‍्यायी और अन्यायी दोनों पर अपनी वर्षा 
करता है।”* यदि नरकवासी सदैव ईश्वर का विरोध करने में समर्थ है तो वह 
पच्चात्ताप और परिवतंन में भी अपनी स्वतंत्रता का उपभोग कर सकता है । 

प्रभिमान झ्र घ॒णा से हमारा स्वभाव चाहे जितना कलुषित हो चुका हो, 
हम अपने भीतर विराजित देवत्व को समाप्त नहीं कर सकते । यदि हम परमेश्वर 
हर जगह नहीं देख सकते, तो फिर कहीं नहीं देख सकते । एक धामिक व्याख्या के 
अनुसार,ईसा की मानवता सम्पूर्ण मानवता की प्रतिनिधि है, और ऐतिहासिक ईसा 
ही नहीं, समस्त मानव-जाति को इस अवतार' का लाभ मिलेगा। संसार का अन्त 
समस्त सृष्टि का अन्तःसाध्य है। सेंट अरथानासियस ने मानव आर सम्पूर्ण सृष्टि के 
संदर्म में कहा है : “परमेश्वर इसलिए मनुष्य बना कि मनुष्य परमेश्वर बन सके । 

दूसरे मतानुयायी, किन्तु अ्रच्छाई में विश्वास रखनेवाले, व्यक्तियों को भी ईसा 
अपना मित्र मानते हैं। कुंछ लोगों ने ईसा से पूछा कि क्या विधियों को अपने ढंग 
से अच्छाई बरतने देना चाहिए, तो ईसा ने उत्तर दिया : “जो हमारा विरोध नहीं 
करते, हमारे सहयोगी हैं । सेंट पॉल के शब्दों में चर्च सभी के लिए सब कुछ होना 
चाहिए । इसे सभी आत्माओं पर समान पद्धति की न तो आशा करनी चाहिए 
गौर उसे न थोपना चाहिए 

महानतम ईसाई अध्यात्मवादी इस मत को स्वीकार करता है कि हम परमेश्वर 
की प्रकृति का सकारात्मक प्रत्यक्षीकरण नहीं कर सकते । सेंट टॉमस एक्विनास का 
कथन है : देवी भावना के व्यवहार में लाने का मुख्य ढंग परित्याग का है। कारण 
अपनी विशालता के बल पर वह भावना हमारे ज्ञान की सीमा के भीतर के सारे 
ग्ाकारों से परे हो जाती है; इसीलिए, अपने ज्ञान द्वारा उसका स्वरूप नहीं ज़ान 
सकते । 3 पुनः “परमेश्वर को जानने का ढंग है उसे न जानना, हमारे मस्तिष्क की 
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१. 'मथ्यः &५]॥]. २२ | 
थ्यूः ५४.४५ | 
३. ुम्मा कोन्द्रा जेन्टील्सः, ।, ५ । 
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सीमा से परे परमेंड्व॑र के साथ संयोग करना--जैब मस्तिष्क सारौ चौज़ों से अलग 
हट जाता है, स्वयं को भी त्याग देता है और फिर परमेश्वर की परम-ज्योतिर्मय 
किरणों में लय हो जाता है।'** परमेश्वर के परिज्ञान की इस अवस्था में हमारे 
ज्ञान से परे की देवी ज्ञान की रश्मियां मस्तिष्क को आलोकित कर देती हैं, क्योंकि 
उस परमेश्वर को पहचानना सम्पूर्ण सत्ता से ही ऊपर नहीं वरन्‌ हमारी ज्ञान की 
सारी सीमाओं से ऊपर है, और यह केवल दैवी ज्ञान से ही संभव है।”* 

अध्यात्मवाद मोक्ष के लिए आवश्यक निद्विचत और शुद्ध विश्वासों पर अधिक 
बल देता है। इससे विपरीत महानतम ईसाई विचारक कहते हैं कि हम शीशे के झ्रार- 
पार धुंधला-धुंधला देखते हैं और शुद्धतापूवेक कुछ नहीं कह सकते । एक हारे का 
कथन है : “निश्चित स्वरूपों के भीतर परमेश्वर को खोजनेवाला व्यक्ति स्वरूप तो 
पा लेता है किन्तु उसके भीतर स्थित ईइवर को नहीं प्राप्त कर पाता। किसी 
निश्चित स्वरूप में परमेश्वर को न खोजनेवाला व्यक्ति उसे प्राप्त कर लेता है 
क्योंकि परमेश्वर उसके भीतर ही है; और ऐसा व्यक्ति 'परमेश्वर के बेटे के साथ 
रहता है! और स्वयं जीवन बन जाता है।”* 

ईसा के उपदेशों में तपस्या का पुट है, जो सभी सच्चे धर्मों का अंग है। क्रॉस 
एक साधन है जिसके बल पर मनुष्य अपनी प्रकृति से ऊपर उठ सकता है। परमे- 
श्बर के पदचित्नों का अनुसरण करने के लिए हमें सब कुछ परित्याग कर देना 
चाहिए। “सिद्धि प्राप्त करने के लिए,” ईसा ने कहा था, “आवश्यक है कि अपना 
सब कुछ बेच डालो, गरीबों को दे डालो; तुम्हें स्वर्ग में अ्रपार धन-सम्पदा मिल 
जाएगी। * मिस्रके पूर्वी चर्च में यह आ्रामंत्रण गंभी रतापूर्वक स्वीकार किया गया, 
क्योंकि वहां साधुझ्रों की उपस्थिति का उल्लेख है। सेंट एण्टनी (२७० ईसवी) ने 
एकाकी जीवन आरंभ किया, वे मरुभूमि में एक खाली मकबरे के भीतर जा बैठे 
और इसी तरह बीस साल बिता दिए। सेंट अथानासियस कृत 'लाइफ़ झ्राफ़ सेंट 
एण्टनी' के लेटिन अनुवाद द्वारा मठवाद पदिचम पहुंचा । 

पूर्वी रोमक साम्राज्य के तपस्वियों ने एक सूफ़ी (मिस्टिक) अ्रध्यात्म का 
प्रतिपादन किया जिसमें ईह्वर के साक्षात्कार और ईइ्वरत्व-संयोग पर बल दिया 
गया है। हममें से प्रत्येक को एक नयी दुनिया का संदेशवाहक बन जाना चाहिए, 
जो अ्रभी भ्रजनमी है किन्तु जन्म के लिए कराह ग्रवश्य रही है । 

ईसा का सम्पूर्ण जीवन और उनके सिद्धान्त इतने स्पष्ट हैं कि उन्हें यहूदी 
१. कमेंट द डिविनिस नॉमिनिबस?, ४३॥, १.४ | 
२. एंकीरिडियनः, (४. शा. 
३. मिथ्यूए ऋफ, २१ । 
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ग्रथवा यूनानी विचारों का स्वाभाविक विकास नहीं माना जा सकता। स्वर्गीय 
सी. एक. ऐण्ड्र ज़ भारत की धामिक विभूतियों की साधुता से अत्यधिक प्रभावित 
होकर सोचने लगे थे कि ईसा का सौंदर्य अवश्य भारत से अनुप्राणित है। उन्होंने 
रवीन्द्रनाथ ठाकुर को लिखा था : 

“४ इतिहास के अध्ययन से मैंने समझना प्रारंभ कर दिया है कि ईसाई 
धर्म स्वतंत्र सेमिटिक उत्पत्ति का नहीं है किन्तु हिन्द्‌ विचारों और जीवन से 
उद्भूत है ।'" ईसा मुभे अद्भुत, दुलेभ, सुन्दर पृष्प-से लगते हैं, जिसका बीज 
उड़कर अंशतः विदेशी भूमि पर जा पहुंचा है। इस तथा अनेक भ्रन्य रूपों में 

. भारत विद्व इतिहास की महाजननी है। यहूदी किसान ईसा, स्वभावत:, 
ग्रपनी देवी प्रकृति के एक अंश के रूप में गेरयहूदी अ्हिसा के आदर्श को, जो 
मूलतः हिन्दू धर्म से सम्बंधित है, मानने लगे थे । उनमें सावेभौम करुणा और 
सार्वभौम सदाशयता थी, जिनका प्रमाण हमें गैलीलियाई पहाड़ियों पर 'क्रॉस' 
पर चढ़ने की यंत्रणा में मिलता है। 

४ इस मुख्य विचार-बिन्दु का अनिवार्य परिणाम यह होगा कि हम 
संसार के उच्चतम धर्मों को एक पेड़ की शाखाओं के रूप में देख सकेंगे ।''' 
इसका अर्थ यह कि मेरी यात्रा एकाकी होगी, क्योंकि ईसाई विचार-बिन्दु के 
सभी दावों को मुझे त्यागना होगा, और पश्चिम के मेरे परिचित और प्रेमी 
ऐसा करने की बात तक नहीं सोच सकते। 


१. बनारसीदास चतुर्वेदी और मारी साइक्स लिखित सी. एफ. ऐस्डू जज (१६४६) 
पृष्ठ १०२ में उद्धृत यह पत्र मार्च १६१४ के प्रारम्भ में, आर. एम. एस. ब्रिटेन पर से रवीर्द्र - 
नाथ ठाकुर को लिखा गया था| 

तुलना कीजिये। विल ड्यूरेंट : “भारत भूमि हमारी जाति की माता थी और संस्कृत 

यूरोपीय भाषाओं की; वह हमारे दशेन की माता थीः अरबों के द्वारा हमारे अधिकांश गणित की 

माता थीः बुद्ध के द्वारा ईसाई धर्म में निहित आदर्शों की माता थी; ग्राम-समुदायों द्वारा ्वशांसन 
ओर प्रजातंत्र की माता थी। भारत माता अनेक प्रकार से हम सबकी माता है ।?” हे 


द्वितीय व्याख्यान (उत्तरार्घ ) 
पदिचम (२) 


१. ईसाई धर्म में सेद्धान्तिक विकास 


पहली और सातवीं शताब्दियों के बीच पश्चिमी देशों ने ईसाई धर्म की दीक्षा 
ले ली ; इससे पश्चिम के विकास में एक नया मोड़ आया। प्राचीन संस्क्ृति और 
ईसाई धर्म दोनों की जड़ें मज़बूती से पश्चिमी यूरोप में जम गई | मिश्रित धामिक 
संस्थाओं द्वारा एक अतीव गंभीर आध्यात्मिक एवं सावंभौम झास्था यूनानी-रोमक 
संसार की आवश्यकताओं, विश्वासों और आचारों के अनुसार ढल गयी। इस 
सिद्धान्त को एक दृढ़ आधार पर तकंसंगत रूप दिया गया। रोम ने, अपनी व्याव- 
हारिकता और सुसंगठन-प्रेम के बल पर, धर्म को संस्था का रूप देने में मदद की । 
ईसाई धर्म का हृदय तो पूर्वीय रहा, किन्तु उसका मस्तिष्क अध्यात्म, और शरीर 
धामिक संगठन, यूनानी-रोमक हो गए। सरल पूर्वीय आस्था तथा उसकी सूफी 
आध्यात्मिकता एवं तक और मानवीय विचारों के बीच निरन्तर एक तनाव की 
स्थिति रही है। सिकन्दरिया के क्लीमेंट का विचार है कि कोरिन्थियाइयों से ईसा 
का यह कथन सुफ़ी विवेक अथवा संस्कृत ईसाई धर्म के बारे में है : “मैं कामना 
करता हूं कि तुम्हारी आस्था बढ़े, जिससे मैं तुम्हारी पहुंच से बाहर की वातें तुम्हें 


१. प्रोफेसर वरनेर जीगर का कथन दे : “यूनानियों ने ईसाई आस्था को सैद्धान्तिक रूप 
दिया और ईसाई सिद्धान्तों का सम्पूर्ण इतिहास यूनानी संस्कृति की भूमि पर धटित हुआ।''* 
विभिन्‍न मत, सिद्धान्त ओर अध्यात्मविद्या निश्चयतः यूनाजी मस्तिष्क की उपज हैं ओर उनका 
वोड्धिक गठन कुछ इस प्रकार का है कि किसी अन्य कारण से उनमें वे विशेष गुण पेदा ही 
नहीं हो सकते । फिर भी उनका उद्भव यूनानी बर्म से नहीं हुआ वरन्‌ दर्शन से हुआ जो ईसाई 
धर्म के साथ अपने संयोग के समय विभिन्‍न मतों में विभवत था ओर प्रत्येक मत की अपनी 
निश्चित सिद्धान्त-प्रणाली थी | प्राचीन यूनानी दाशेनिकों के बौद्धिक दृष्टिकोण को हेलेनीय युग 
के तत्तवेत्ताओं अथवा एपीक्यूरस के शिष्यों के अनुसार रुढ़ अर्थों में सिद्धान्त तो नहीं कहा जा 
सकता, फिर भी जड़ें वही हें जिनसे विचार ओर भाणा दोनों की वृद्धि हुई है।? द थियॉलॉजी 
ऑफ अर्ली ग्रीक फिलॉसफुर्स”, (१६४७), एष्ठ ६२ । 
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बता सक्‌ं ।/ “इससे वे हमें बताते हैं कि श्राध्यात्मिक रहस्यों का शञान, जो परम 
आस्था की अवस्था है, सामान्य उपदेश्षों से परे की वस्तु है।” “आध्यात्मिक रहस्यों 
का'ज्ञान प्राप्त करने का उपाय फरिश्तों ने अलिखित रूप से कुछ थोड़ें-से आस्था- 
वादियों को बताया था, वहीं से हमें प्राप्त हुआ है।” ऑरिजेन का कथन है: “पवित्र 
धर्मग्रंथों के विचारों को अपनी आ्रात्मा पर तीन प्रकार से स्थिर करना चाहिए ; 
जिससे सामान्य व्यक्ति की परिशुद्धि तो धर्मंग्रंथों के (कहना चाहिए) शरीर से 
हो सके श्रौर कुछ ऊंचाई तक पहुंच चुके व्यक्ति की परिशुद्धि धर्मंग्रंथों की आत्मा 
' से।इसके अतिरिक्त निर्दोष व्यक्ति तथा ऐसे व्यक्ति की परिशुद्धि दूसरे प्रकार से 
हो सकती है जिसके बारे में ईसा ने कहा है, हम पूर्णतः गुणी लोगों के समक्ष विवेक- 
पूर्ण बातें कर सकते हैं---सांसारिक भ्रथवा संसार के शासकों के विवेक की बातें नहीं, 
क्योंकि वे विनाशशील हैं। हम ईश्वर के अज्ञात विवेक की, गुप्त विवेक की, जिसे 
युगों पूर्व ईइ्वर ने हमारे महिमा-वर्धन के लिए निश्चित किया था, बात करते 
हैं।' ऐसे व्यक्तियों की परिशुद्धि श्राध्यात्मिक नियम से, जो भ्रनागत का संकेत करती 
है, होती है। मनुष्यों के समान धर्मग्रंथ में भी शरीर, आत्मा और विवेक हैं। ' 
क्लीमेंट, ऑरिजेन तथा अन्य सन्‍्तों के समान सेंट इरेनियस ने एक मौखिक, गुप्त 
परम्परा की बात कही है जिसका उद्भव ईसा से हुआ और प्रसारण पेगम्बरों 
द्वारा। सेंट डेनिस ने दो प्रकार की अध्यात्मविद्याओ्रों की बात कही है जिनमें से 
एक सामान्य है, दूसरी गुप्त और उनकी अपनी अलग-भ्रलग सार्वजनिक' और 
गप्त' परम्पराएं हैं । १ 

दूसरी शताब्दी में, एपॉलॉजिस्ट्स नामक कुछ लेखकों ने इस नये धर्म की यूनानी 
दर्शन के सर्वोत्कृष्ट अ्रंशों के अनुकूल जीवन-मार्गे और दर्शन के रूप में प्रशंसा की । 
जस्टिन मार्टायर का कथन है : “जिन लोगों ने 'लोगोस' के अनुसार अपना जीवन 
व्यतीत किया है वे सभी ईसाई हैं, फिर चाहे वे नास्तिक ही क्यों न कहे जाते हों । जैसे 
यूनानियों में सुकरात और हेरावलाइटस । 5 संसार को बचाने के लिए परमात्मा 





१. दि प्रिंसिपीज्ञ' [५. १ | देखिए हित जू? ४. १ | 

२. देखिए, फ्रिंटजॉफ्‌ शुऑन कृत “स्पिरिचुअञ्नल परसपेविटव्स ऐेंड ह्ममन फ़ोव्ट्स!, अंग्रेजी 
अनुवाद ( १६५४ ), एष्ठ ६३-६४ | 

३. 4. 'एपॉलॉजी”? ४६ | तुलना कीजिए। ऑमगरटीन : “आज जिसे ईसाई धर्म कहा जाता 
है वह प्राचीनकाल में भी था ओर मनुष्य-जाति के आदि से ईसा के जन्म तक कभी भी अनुपरिथत 
नहीं रहा | तभी, पदले से मौजूद सच्चे धर्म का नाम ईसाई धर्म पड़ा |! 'रिट्रेवशन्सः ॥.ता, 
२। मध्ययुग के सर्वाधिक खतंत्र व्यक्तित्व कूता के निकोलस का कथन है : “ईश्वर ने विभिन्‍न 
कालों में, विभिन्‍न प्रदेशों में अनेक पेगम्बर ओर शिक्षक भेजे थे, इसीलिए विभिन्‍न ध्वर्मो में ईश्वर 


पश्चिम (२) श्३े 


की जिस वाणी ने ईसा के रूप में ग्रवतार लिया था, वही वाणी पहले के युगों में संसार 
को शिक्षा देती थी। वाणी ने यहूदियों को ईश्वरीय नियम दिये और यूनानियों को 
दर्शन । जस्टिन सभी सत्या्थियों का स्वागत ईसाइयों के रूप में करते हैं, क्यों कि ईसा 
सत्य हैं । 

ईसाई धर्म को हेलिनवाद के साथ मिश्रित करने के अनेक प्रयास किये गये, जिन्हें 
ज्ञानमार्गी' (नॉस्टिक', यूनानी शब्द नॉसिस से अर्थ : ज्ञान) कहा गया। चच्चे 
अ्रपनी ही संस्थाओं को सुदृढ़ बनाना चाहता था; इसलिए उसे ज्ञानमार्ग' से 
लोहा लेना पड़ा और एक अलग ईसाई अध्यात्म को विकसित करना पड़ा। 
सिकन्दरिया में एक समय प्लॉटिनस के सहपाठी ग्रॉरिजेन ने यूनानी दर्शन का महत्त्व 
स्वीकार करते हुए ईसाई सिद्धान्त के विकास में योग दिया । जस्टिन से ऑॉगस्टीन 
तक के नवप्लेटोवाद और चर्च के पादरियों के ईसाई धर्म का सम्बंध धर्म के साथ 
अधिक था, दर्शन और विज्ञान के साथ कम । कॉन्स्टटाइन के समय में ईसाई धर्म 
को राज्य की मान्यता प्राप्त हो गई और थियोडोसियस के शासनकाल में वह 
साम्राज्य का सर्वेमान्य धर्म हो गया । 

काउन्सिलें सहधर्मियों को धर्मच्युत होने के अपराध में दंडित करने लगीं और 
इस प्रकार एक नई रूढ़ि बनी ।* न्यू टेस्टामेंट में सेंट पॉल उन सभी व्यक्तियों को 
दाप देते हैं जो ( उतकी दृष्टि में ) गलत इंजीलों का उपदेश देते हैं।* टिमोथी 
के प्रथम एपिसिल में दो भिन्‍तमतानुयायी धर्मोपदेशकों को शैतान ( सेटन' ) के 
सुपुर्दे कर दिया जाता है। * सेंट जॉन की इंजील में कहा गया है कि “ईसाई नियमा- 
वली न जाननेवाला यह व्यक्ति शापग्रस्त है।* निश्चित विश्वास एक विशेष 
प्रकार से बने मस्तिष्कों में भीषण प्रतिक्रिया उत्पन्न करते हैं। इस “भक्तियुग' 
(3]00800॥0 288० ) की मुख्य शिक्षा थी बन्धुसम प्रेम की, जिसके स्थान पर अगली 


की पूजा विभिन्‍न ढंगों से की जाती है और उसे विभिन्‍न नामों से पुकारा जाता है ।?? द पेस से 
कूंका्डन्शिया फिदेई पंचम (१४५३) का उद्धरण 'हिबट जनेल?, जनवरी १६५४, पृष्ठ १०६ में | 

१. चोथी शताब्दी के एक प्रमुख ईसाई, प्लेटोवादी न्यासा के सेंट ग्रेंगरी का कथन है : “इस 
विश्वास से अधिक विशिष्ट यूनानियों में कुछ नहीं है कि धर्म का सार सिद्धान्तों में है।?? जीगर 
कृत द्यमैनिद्म ऐंड थियॉलॉनीः (१६४३), पृष्ठ ६० । 

२. चोथी शताब्दी के सेंट जॉन क्राइ्जोस्टॉम के साथ तुलना कीजिए : “चचे को अपनौ माता 
स्वीकार किये बिना आप परमेश्वर को अपना पिता नहीं बना सकते ।?? 

३. 'गैलाशियन्स! हैं, ८। 

४, [.२०। 

५, !, ४६। 


8४ पूर्व और पश्चिम 


तीन शताब्दियों में सुसंगठित प्रभुता के बंधन की स्थापना हो गई जिसमें शारीरिक 
दंड देने का विधान भी शामिल था। प्रभुता पवित्र और धर्मनिरपेक्ष थी किन्तु 
धामिक विश्वास के अन्य रूपों के प्रति श्रसहिष्णु थी और उसका नारा था : “जो 
मेरे साथ नहीं है, मेरा दृश्मन है और जो मुझसे मिलकर नहीं रहेगा, नष्ट हो 
जायगा । 
रोमक साम्राज्य ने समाज का निर्माण नहीं किया। सभी नागरिकों को बांधने- 
वाले समान आदर्श, सामाजिक उद्देश्य अथवा धार्मिक सिद्धान्त नहीं थे।* उसमें 
मनुष्यों का एक विशाल समुदाय-मात्र था,एक आका रहीन भुंड | सम्राट की सरकार 
रोमक विजयों का खिलौना-मात्र रह गई, राजनीतिक सुब्यवस्था कायम करनेवाली 
सरकार नहीं। साम्राज्य का जितना अधिक विस्तार होता गया, साम्राज्य के प्रति 
भावनाएं उतनी ही कम होती गयीं । आ्रान्त रिक क्षय और बाह्य आतक्रमणों से श्राकान्त 
विशाल भूभाग पर एक केन्द्र से शासन-व्यवस्था सुचारु रूप से चला सकना मुश्किल 
हो गया। कॉन्स्टेटाइन ने कुस्तुनतुनिया को पूर्वी रोमक सा म्राज्य की राजधानी बनाया 
और पांचवीं शताब्दी का अन्त होते-होते पूर्वी रोमक साम्राज्य पश्चिमी साम्राज्य 
से बिलकुल अलग हो गया। श्रगली दस शताब्दियों तक यह दूसरे रोम” के रूप में 
स्थित रहा । पूर्वी और पश्चिमी सा म्राज्यों का विभाजन भौगोलिक विभाजन--- 
समुद्रतटों औौरखाड़ियोंवाले यूरोप के प्रायद्वीपीय भाग और मुख्य महाद्वीपीय भाग-. 
के आधार पर हुआ । ईसाई धर्म स्वयं दो प्रकार का हो गया--पश्चिम का कैथो 
लिक और पूर्व का रूढ़िवादी | रोम और कुस्तुनतुनिया एक ही संस्क्रति के भागीदार 
थे,लेकिन मध्ययुग में सामन्‍्ती यूरोप की सेनाओं ने कुस्तुततुनिया पर अधिकार कर 
. लिया और वे एक-दूसरे से अलग हो गये । 
२००-१००० ईसवी के काल में नेतृत्व एव के हाथों में जा पहुंचा और पश्चिमी 
संस्कृति पूर्व से प्रभावित होने लगी | कुस्तुनतुनिया साम्राज्य के लिए यह बात 
१. ऑगस्टीन से तुलना कीजिए : “कोई आदमी अच्छा है या बुरा, इस प्रश्न का उत्तर देने 
के लिए यह नहीं पूछा जाता कि उसका धर्म क्या है,उसकी आशाएं क्या हैं,वरन्‌ पूछा जाता है कि 
वह किसे प्रेम करता है |?” “एन्कीरिडियॉन” शत । सेंट पॉल गिरजे के बतेमान डीन डॉक्टर 
मेथ्यूज़ ने कह्य था : ईसाई पर्म-सम्बन्धी कगड़ों का सबसे अधिक दुर्भाग्यपर्ण परिणाम यह हुआ 
कि सच्चे ईसाई को पहचानने का मापदंड बदल गया। ईसा ने अपना मापदंड अपने शिष्यों के 
समक्ष यों रखा था--उनके कार्यो से तुम उन्हें पहचान सकोगे । अब एक विशेष प्रकार के धर्म- 
सम्बन्धी सिद्धान्तों को माननेवाला ही सच्चा ईसाई समझा जाने लगा |?? 
२. रोमक धर्म को "किसी अदृश्य के सिद्धान्त-सम्बन्धी धर्म में विश्वात न था; उसे केवल 


दिखावटी पवित्रता और यथार्त्रा की चाह थी |? डिल कृत रोमन सोसायटी फ्राम नीरो डु मार्कस 
आरेलियस? (१६०४), पृष्ठ ५४४ । 
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सत्य है। यही सबसे बड़ी यूरोपीय शक्ति थी जिसमें पश्चिमी संस्कृति के उच्चतर 
स्तर उपस्थित थे। कुस्तुनतुनिया पर पूर्वीय प्रभाव इतना गहरा था कि उसे ऐसा 
पूर्वीय साम्राज्य ही समझा जाता था जिसने ग्रीक भाषा को स्वीकार और रोमक 
नाम ग्रहण कर लिया था, किन्तु फिर भी वह परिचिमी संस्कृति की जीवन्त आत्मा 
से अलग रहा था ।! घृणित समझे जानेवाले मिस्र के निवासियों में हेलेनीय या 
पश्चिमी परम्परा से बिलकुल भिन्‍न एक ईसाई मठवाद का प्रचार हुआा। पूर्व में, 
लोगों के विचार और वार्ताएं, तके और आविष्कार जारी रहे । पद्चिमी सा म्राज्य 
के विनाश के बाद भी कुछ विवेकवान व्यक्ति शान्तिपूर्ण एकान्त स्थानों में बेठकर 
उपदेश देते थे, धर्मग्रंथों की नकल करते थे और इस तरह उन्हें सुरक्षित रखते थे। 
यहां-वहां बिखरे मठों या एकान्त कोठरियों में प्रतीत के धर्म-सम्ब्ंधी प्राथमिक 
विचारों को ग्रहण करके दूसरों तक पहुंचाने को उत्सुक घेयंवान विद्यार्थी इक 
होते थे। बबेरों ने इन्हीं एकान्तसाधकों से शिक्षा ग्रहण की और इन्हीं साधकों ने 
बुद्धि के विनष्ट संसार का क्रमशः पुनरनिर्माण किया । 


२, इस्लाम 


परम्परावादी यहूदियों का विचार था कि ईसाई धर्म एकेश्वरवाद की यहूदी 
विरासत के प्रति वफादारी का दावा तो करता था किन्तु व्यावहारिक रूप से 
हेलेनीय मूत्तिपुजा और अनेकेश्वरवाद के अ्रधीत हो गया था। उसने उस महान 
यहूदी उपदेश की उपेक्षा कर दी थी कि “तुम अपने लिए किसी मूर्ति का निर्माण 
नहीं करोगे, और स्वर्ग, प्रथ्वी या पृथ्वी के नीचे पानी में प्राप्त किसी वस्तु की 
प्रतिकृति तैयार न करोगे। तुम उनके सामने न भुकोगे और न उनकी सेवा 





१. आज कुछ लोग ज़ोर देते हैं कि कुस्तुनतुनिया की संस्कृति मूलतः पुर्बीय नहीं थी। उदा- 
हरणतः, प्रोफेसर नॉमन बेन्स का कथन है कि इस दृष्टिकोण का कोई आधार नहीं है कि कुस्तुन- 
तुनिया साम्राज्य पर क्रमशः पूर्वीय प्रभाव बढ़ता गया | उनकी धारणा है कि “कुस्तुनतुनिया 
साम्राज्य की मिश्रित सभ्यता के अवयव तत्त वास्तव सें थे--कानून ओर सरकार-सम्बन्धी रोमक 
परम्परा; भाषा, साहित्य ओर दर्शन की यूनानी परम्परा; तथा यूनानी आदर्श के अनुसार पहले ही 
उल गई ईसाई परम्परा ?-- <द बाइजेन्शियम: ऐसन इस्ट्रोडक्शन दु द ईस्ट रोमन ट्रैडीशन”, 
सम्पादक एन. एच. बेन्स तथा एच. एस. बी. मॉल (१६४८), पृष्ठ २० । 

दोनों ही दृष्टिकोण अंशतः ठीक हैं। प्राचीन नगर राज्य की पुरानी परम्परा--जिसके आदश 
श्ले नागरिकता की स्वाधीनता तथा स्वशासन--के स्थान पर एक पवित्र एकछन्र राज्य की स्थापना 
हुई और जनजीवन चचे तथा पूजन-विधि में ही केन्द्रित हो गया । रूढ़िगत आस्था ने हं! वास्तव में 
. सामाजिक एकता स्थापित की ओर यूनानी नगरों के राजनीतिक जीवन से बिलकुल विपरीत साधु- 
जीवन का प्राधान्य हुआ 5 यह जीवन कुस्तुनतुनिया की संस्क्ृति का विशिष्ट अंग था । 
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करोगे ।” * अपने त्रिमृर्ति (ट्विनिटी ) के सिद्धान्त, सन्‍्तों के सम्प्रदाय और ट्रिनिटी' 
के तीनों व्यक्तियों और सन्‍तों की मूति-स्थापना के कारण ईसाईधर्म का आचरण 
स्पष्टतः ओोल्ड टेस्टामेंट' के विपरीत है। अनेक परम्परावादी ईसाई-विचा रक इस 
प्रतिकूलता से रुष्ट होकर मूर्तिभंजक बन गये। एल्वीरा की काउंसिल (३०० 
ईसवी ) ने अपने छठवें नियम में गिरजों में चित्र प्रदर्शित करने पर प्रतिबन्ध लगा 
दिया । यूसेबियस (२६४-३४० ईसवी ) ने कॉन्स्टेटाइन महान की बहिन कॉन्‍्स्टे- 
न्शिया की पवित्र मूर्ति बनाने से इनकार कर दिया। कॉन्स्टेन्शिया व साइप्रस नगरों 
के बिशप एपीफ़ैनियस (३१५-४०२ ईसवी ) ने एक गिरजे में परदे को इसलिए 
फाड़ दिया चुंकि उसपर एक चित्र काढ़ा गया था। प्रमाण है कि अनेक शताब्दियों 
तक मूर्तिभंजन की लहर दौड़ती-रही और अनेक लोगों ने एक नये धर्म की तैयारी 
शुरू कर दी, जो इस सम्बन्ध में यहूदी धर्म के आदेशों का पूर्णतया पालन करे । 

इसके अतिरिक्त, पश्चिम में ईसाई धर्मानुयायी रूढ़िवादी विवादों में उलभने 
और गिबन के शब्दों में संस्थापक के नियमों के पालन से श्रधिक रुचि उनकी 
प्रकृति को समभने में लगाने लगे।'* ध्यान ईसाई धर्म से हटकर “चर्चमनशिप' 
पर चला गया । कुछ ईसाई अपने धर्म का प्रचार करने के स्थान पर संसार से 
विरकक्‍त हो जाना चाहते थे। भ्रन्य संसार में एक नेतिक व्यवस्था स्थापित करने के 
पक्षपाती थे। धर्म के सिद्धान्तपक्ष से अधिक क्ियापक्ष में विश्वास रखनेवाले लोग 
किसी नये धर्म की तलाश में थे । 

सातवीं शताब्दी में उद्भूत इस्लाम की विशेषताएं थीं मौलिक एकेश्वरवाद 
तथा मानवीय भाईचारे पर जोर | अल्लाह की वाणी अनेक पेगम्बरों द्वारा--जिस 
शुंखला में श्रंतिम और महानतम पेगम्बर मुहम्मद थे--मनुष्यों तक पहुंची है । 
धर्मपुस्तक 'कुरान' अल्लाह की सृक्तियों और उपदेशों का संकलन है। इसमें अल्लाह 
की--जिसकी आराधता के निमित्त प्रतिदित नियमानुसार नमाज पढ़ी जाती है--- 
, इच्छा निहित है। इस्लाम में ईसाई धर्म की भांति एक परम व्यक्तिगत सत्य' के 


१. एकक्‍्सोडसः, हे, ४-५ | 

२. “द डिक्लाइन ऐंड फाल ऑफ रोमन एम्पायर', अध्याय ४७ । अन्तियोख के अभिनायस 
मार्सेलिनस ने लिखा है : “सम्राट कॉन्स्टेंट्यिस द्वितीय के शासन के प्रारम्भ में ईसाई धर्म विशुद्ध 
एवं सरल था,किन्तु उसने अंबविश्वासों से उसे गडमड कर दिया | धर्म-सम्बन्धी तक॑-वितर्क में 
उसको रुचि अधिक थी ओर अनुरूपता बनाये रखने के उत्तरदायित्र की भावना कम। फलत: 
अनेकानेक भिन्‍नताएं पैदा हुई | विभिन्‍न रूखे शास्त्राथ आयोजित करके वह आग में धी डालता 
रहता था।?” आनल्ड जे. टॉयनबी कृत 'ए स्टडी ऑफ हिस्द्री!, खंड ७ (१६५४ ), पृष्ठ £३ में 
डद्धत “रेस गेरदी?, खण्ड २१, अध्याय १६, विभाग १८। 


पश्चिम (२) 8७ 


दर्शन की बात मौजूद है तथा जूडावाद की भांति एक दृढ़ विश्वास कि अल्लाह 
मनुष्य से अलग है। इस्लाम को ईसा का देवत्व स्वीकार नहीं। मुहम्मद यद्यपि 
सामान्य मनुष्य का बेटा ही रहना चाहते थे, फिर भी बाद के जीवनी-लेखकों ने 
उन्हें ईश्वरीय ज्ञान का अवतार ? ही कहा है । 

अल्लाह के साहचर्य को आवश्यकता मालूम पड़ने पर इस्लाम ने ईसा के 
सलीब पर चढ़ाये जाने का समकक्ष उदाहरण भी अली, हसन और हुसेन की शहा- 
दत में ढूंढ निकाला तथा यही मानव योद्धा शियाझ्रों द्वारा देवत्व के अवतार बना 
दिये गये | अ्रल्लाह की मरज़ी मानना सबसे बड़ा कतंव्य है और उसकी मरज़ी के 
आगे भूक जानेवाले मुसलमान हैं जिनको इस्लाम का प्रचार करना और दूसरों को 
मुसलमान बनाना चाहिए। यही जेहाद का ओऔचित्य है। मुहम्मद (आज के 
संसार की दृष्टि में) गलतियों अथवा अपराधों के ज़िम्मेदार हैं, किन्तु ये कृत्य 
वास्तव में उस सामाजिक परिवेश के परिणाम हैं जिसमें मुहम्मद रहते थे और 
इनके लिए उनकी व्यक्तिगत जिम्मेदारी नहीं है । वे कई मायनों में अपने समाज 
से श्रेष्ठ होते हुए भी उसी समाज की ही सन्‍्तान थे। अपने समय में, अरव मूति- 
पूजकों और हेलेनीय ईसाई धर्म में प्रचलित अनेकेश्वरवाद तथा मूतिपूजा से 
उनका वास्ता न था । 

धर्मंशास्त्रियों के व्यर्थ तक-वितकों, और (्विनिटी' के सदस्यों में प्राथमिकता 
प्राप्त करने के साम्प्रदायिक झगड़ों से अनेक लोग इततने क्षुब्ध थे कि उन्होंने सहर्ष 
सातवीं शताब्दी के अग्ररब विजेताओं का स्वागत किया | नेस्टो रिया के एक इति- 
हासकार ने लिखा : “अरब की सत्ता-स्थापना से ईसाइयों के दिल बल्लियों 
उछलने लगे--ईश्वर इस सत्ता को सुदृढ़ और समुन्नत करे । अपेक्षाकृत कम समय 
में, इस्लाम ने लम्बे-चौड़े क्षेत्र अपने अधिकार में कर लिए। अधिकृत क्षेत्रों में 
कुस्तुनतुनिया सा म्राज्य के कुछ भूमध्यसागरीय सूबे भी शामिल थे । ईसाई धर्म का 
प्रथम विरोधी विजेता धर्म इस प्रकार इस्लाम ही हुआ । * 


१. डॉक्टर हरग्रांज का कथन है : “मुसलमान अपनी परम्परा के अनुसार यहूदियों ओर 
ईसाइयों की निन्‍्दा करते थे क्योंकि वे अपने पैगम्बरों के पूजागृहों में पूजा करते 'थे | इसलिए 
मुसलमान समाज में अनेक पोर-फृकीरों की उपस्थिति आवश्यक हो गई । लगभग हर मुसलमान 
गांव का एक संरक्षक पीर, हर देश का एक राष्ट्रोय पीर होता है और मानव-जीवन के प्रत्येक 
क्षेत्र में पथ-प्रदर्शक होते हैं। वे सब ईश्वर ओर नश्वर मानव के मध्यस्थ हैं [??--मुहम्मड- 
निज़म? ( १६१६), पृष्ठ 5५ । 

२. दमिश्क के जॉन इस्लाम को एक ऐसा धर्म समभते थे जिसकी प्रवृत्ति पुराने धर्मों के 
लगभग अनुरूप थी | देखिए, हेनरी पिरेन कृत 'मुहम्मड़ ऐंड शालेमेन” ( १६५४ ), पृष्ठ १४८ 
( जॉर्ज एलेन ऐंड अनबिन ) | 


ह्द पूर्व और परिचम 


सन्‌ ६७२ में फ़ातिमी विजेता जोहर ने श्रज्जहर मस्जिद की स्थापना को । 
यह विश्व के लिए बड़ी महत्त्वपूर्ण घटना थी। धर्म और कानून की शिक्षा ग्रहण 
करने के लिए आज भी संसार के कोने-कोने से विद्यार्थी यहां आते हैं। धर्मशास्त्रीय 
शिक्षाकेन्द्रों में ग्ररस्त्‌ के दर्शत का और अधिक ज्ञान प्राप्त कियन जाने लगा, क्योंकि 
वह ईसाई सिद्धान्तों के विरुद्ध मालूम पड़ता था । 

वुश्वार। के समीप सन्‌ ८० ईसवी में जनमें अबू अली हुसेन इब्न सी ना ( जिन्हें 
लैटिन भाषा में अविसेन्ना' कहा जाता था) का पूर्व और पश्चिम दोनों पर विशद 
प्रभाव पड़ा था। गिल्सन और गैकोन का मत है कि पश्चिमी धर्माधिकारियों, विशे- 
षतः टॉमस एक्विनास और डन्स स्कोटस,पर उनका गंभीर प्रभाव है। रॉजर बेकत 
ने उनकी बड़ी प्रशंसा की है। उनका दशत आकार, वस्तु तथा उद्देश्य में क्रमशः 
ग्ररस्तू, प्लेटो और नवप्लेटोवाद के दशन के समान था । उनके विचार से नवष्लेटो- 
बाद में प्लेटो, अरस्तू तथा पूर्वीय विचारों का सम्मिश्रण था। इविसीना ने स्वयं 
अनेक विरोधी तत्त्वों को मिलाकर एक किया और इस्लाम के आधा रभूत सिद्धान्तों 
के अनुसार उनका एक मधुर सामजञ्जस्य स्थापित किया। 

बारहवीं शताब्दी के सर्वोत्कृष्ट मुसलमान विचा रक थे कॉरडोवा के खलीफ़ा 
के हकीम अवेरोज़ (११२६-११६५ )। उन्होंने श्ररस्तू पर विशद टीकाएं लिखीं। 
अरस्तू से ही उन्होंने मानव-आ्रात्मा की अश्रपूव॑ता का सिद्धान्त ग्रहण किया। अवेरोज 
के अनुसार, मानव के सभी प्रयत्नों का फल 'मिला हुआ है और भ्रवश्य मिलता है।' 
यथार्थीकरण हमारे विवेक की समभ से बाहर है, किन्तु उसकी भी प्राप्ति समय की 
सीमाओें--जिनसे हम बंधे हैं और जो हमारी सामान्य विचार-पद्धति की जन्म- 
दात्री हैं--से परे अभी और सदा हो जाती है । किसी विशेष समय और सदा यथार्थ 
ब्रह्मांड का पूर्ण आनन्द समय के उस पमाते के अनुसार नहीं हो सकता जिससे हम 
परिचित हैं । हमारी विचारने की दिशा समय के उस पैमाने के साथ-साथ चलती 
है, इसलिए इस भिन्‍न दृष्टिकोण को समभना कठिन है। किन्तु, भ्रवेरोज़ के अनु- 
सार, हम इस दूसरी दिशा को खोजने और समभने के बाद ही ग्रानन्द की प्राप्ति कर, 


सकते हैं। इसका भ्रर्थ मात्र यही है कि हमें समय के प्रति दूसरे दृष्टिकोण से सोचना 
चाहिए । 


३. ईसाइयों के धर्मयुद्ध 


जब इस्लाम पश्चिम में फेल गया, और एशिया माइनर पर तुर्कों का आधि- 
पत्य हो गया और ईसाई साम्राज्य की पूर्वीय राजधानी खतरे में पड़ गई, तब 
धर्माधिकारियों ( होली सी ) ने एक प्रत्याक्रमण को प्रोत्साहन दिया, जिसका 
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उद्देश्य था स्वयं चर्च की एकता को पुनःस्थापित करना जो उस्तुनत॒निया के मतभेदों 
के कारण १०५४ में नष्ट हो चुकी थी। तुर्कों का आतंक ईसाई संसार पर बढ़ता 
जा रहा था और फिलिस्तीन पर साम्प्रदायिक हिसात्मक कार्यों की कहानियां खूब 
फेल रही थीं | इन दोनों ने बढ़ावा दिया कि ये कृत्य रोके जाय॑ । ईसाइयों के लिए 
यरूशलम वह पवित्र नगर था, जहां ईसा ने उपदेश दिये, उन्हें क्रॉस पर चढ़ाया 
और दफनाया गया। उनकी भावना थी कि उस भूमि पर उनका अधिकार किसी 
यरूशलम-वासी से कम न था क्योंकि उनके त्राणकर्ता ने अपने लोह से उसे पवित्र 
किया था। उनका विचार था कि लॉर्ड' की कन्न को दृषित करनेवाले और उनके 
ग्नुयायियों को घृणा करनेवाले मुसलमान पीड़कों से श्रपनी विरासत की रक्षा करना 
उनका कतेंव्य है। रोमन केथलिक चर्च और ग्रीक श्रॉर्थोडॉक्स चच्चे दोनों ही तुकों 
को पराजित करने के प्रयत्न में एक हो गए । इस प्रकार ग्यारहवीं शताब्दी के ग्रन्त 
में धर्मयुद्"ों (कुसेड्स ) का आरम्भ हुम्ना ।! पहला धर्मयुद्ध १०६७ से १०६९ तक 
जारी रहा | इसके फलस्वरूप यरूशलम को सेल्जुक तुर्कों के आधिपत्य से मुक्त 
तो कर लिया गया किन्तु ईसाई उसपर अपना अधिकार रख न सके। सन्‌ ११४४ 
ईसवी में तुर्कों ने एडेसा पर पुनः अधिकार कर लिया । इसपर यूरोप के राजाओं को 
नये धर्मयुद्ध का आवाहन ११४६ ईसवी में किया गया। फ्रेंच सम्राट कॉनरेड तृतीय 
तथा लुई सप्तम के नेत्त्व में, लातीनियों के भाग्य को बदलने के लिए दूसरे धर्म- 
युद्ध का आयोजन हुआ । यह धर्मयुद्ध क्लेयरवां के सेंट बर्नार्ड (१०६०-११५३ 
ईसवी ) की प्रेरणा से हुआ था । अनेक विपत्तियों के पदचात्‌ १ १४८ ईसवी में इसका 
अन्त हुआ । द 

तुर्की साम्राज्य साइरेनेका से लेकर ईराक के दक्षिण-पश्चिम तक फैला था, 
आर बगदाद के खलीफा अब्बासिद के नाममात्र के प्रभुत्व में सलादीन सारे सा म्राज्य 
का शासक था । उसने निकटपूर्व के लातीनी उपनिवेशों पर आक्रमण शुरू किये 
ओर ११८७ ईसवी में यरूशलम पर अधिकार कर लिया | इसपर एक नये धर्म- 
युद्ध का आरम्भ हुआ, जिसमें सम्राट फ्रेडरिक बारबरोसा तथा इंग्लैंड और फ्रांस 
के बादशाह सम्मिलित थे। बारबरोसा कभी भी फ़िलिस्तीत नहीं पहुंच सका 
किन्तु फ़िलिप श्रॉगस्टस और रिचर्ड कोएर द लॉयन ने ११६१ ईसवी में फ़िलिस्तीन 
के तटवर्ती नगर झाक्रे पर अधिकार कर लिया । यरूशलम मुसलमानों के अधिकार 
में ही रहा । सलादीन ने सीरिया और मिस्र के तटों पर मुसलमानों का आधिपत्य 


१ क्रिसेडः शब्द का उदगम है लेटिन शब्द ऋक्स!, जिसका अर्थ है. ऋँस?। इंसाई परम 
का प्रतीक है क्रॉस! तथा इस्लाम का दूज की चांद! ह 
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स्थापित किया । 

सन्‌ ११६९८ ईसवी में पोष इनोसेंट तृतीय गद्दीनशीन हुए ओर उन्होंने 
नास्तिकों के हाथों से पवित्र भूमि' को स्वतंत्र करने के उद्देश्य से एक धर्मयुद्ध का 
निश्चय किया। उनका युद्ध असफल हुआ; हाँ, साम्राज्य के व्यापार के स्वामी 
वेनिसवासी अवश्य बन बेठे । 

सन्‌ १२२८-२६ में, फ्रेडरिक द्वितीय ने, जिन्हें १२२० में सम्राट अ्भिषिकत 
किया गया, पवित्र भूमि के लिए पुनः धर्मयुद्ध प्रारम्भ किया और अनेक भूभागों 
तथा अन्य लाभों सहित पवित्र नगर' को प्रुनः ईसाइयों के अधिकार में ले झ्राये । 
उन्होंने यरशलम के बादशाह की पदवी ग्रहण की । १२२४ में यरूशलम फिर हाथ 
से जाता रहा | फ्रांस के सम्राट लुई नवम ने पहले के धर्मयुद्धों की ईसाई झ्ात्मा को 
पुनर्जागरित किया और (१२४८-१२५४) एक नये धर्मयुद्ध का आयोजन किया, 
किन्तु वे अपने प्रयत्न में ग्रसफल रहे। १२७० में अंग्रेज श्रिस एडवर्ड ने एक और 
धर्मयुद्ध में भाग लिया । इस प्रयत्न के बाद धर्मयुद्ध ग्रान्दोलन का तेजी से ह्वास 
हुआ । 

ईसाई धर्म और इस्लाम के शताब्दियों लम्बे संघर्ष को गिबन ने संसार का 
वादविवाद' कहा है। धर्मयुद्ध श्रान्दोलन का उद्देश्य था इस्लाम तथा एक अन्य एशि- 
याई भ्राक्मण से ईसाई धर्म की रक्षा करना । इन दोनों ने ४०० वर्षों तक यो रोपीय 
लोगों को घबराहट में रखा श्रौर मानने पर मजबूर किया कि उनका समाज धार्मिक 
आधार पर खड़ा है। किन्तु धर्मयुद्धों ने रोम के पोषों को राष्ट्रोत्तर नेतृत्व स्थापित 
करने का अवसर प्रदान किया । उनके कारण भयानक विनाश हुआ और रक्‍त की 
नदियां बहीं । 'क्रॉस' के नाम पर, धर्म॑युद्धों ने यूरोप की पूर्वीय सुदृढ़ता को समाप्त 
कर दिया और अपने पीछे घृणा और तिक्तता की विरासत छोड़ी । 

ईसाई धर्मयुद्धों का आयोजन हुआ था पूर्वीय ईसाई सा म्राज्य को मुसलमानों 
के शासन से त्राण दिलाने के लिए, किन्तु उनकी समाप्ति पर सम्पूर्ण पूर्वीय ईसाई 
साम्राज्य पर मुसलमानों का शासन स्थापित हो गया। “इतिहास के दृष्टिकोण 
से देखा जाय तो सम्पूर्ण ईसाई धर्मयुद्ध-आन्दोलन एक विशाल विशिष्ट अ्रसफलता 
मात्र था।”) अपने प्रारम्भिक दिनों में इस्लाम असहिष्णु न था। उसने स्वीकार 
किया था कि यहूदियों और ईसाइयों को देववाणी का कुछ अंश प्राप्त हुआ था । 
“ईसाई धर्मयोद्धाओं की क्र असहिष्णुता के उत्तर में मुसलमानों में भी असहि- 
णता बढ़ने लगी ।* 


१. स्टीवेन रु सीमान : ए हिस्द्री ऑफ द क्रसेड्स', खण्ड ८, (१६५४), पृष्ठ ४६८ 
२. वही, प्रृष्ठ ४७४ | ड 
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इस्लाम के भय तथा लातीनी और फ्रकी मित्रराष्ट्रों के श्रतिक्रमणों के बीच 
फंसकर कुस्तुनतुनिया सा म्राज्यवासी फिर अपनी यूनानी विरासत पर वापस लौठ 
गये और सांस्कृतिक स्व॒राज्य का दावा करने लगे। इस्लाम का कट्टर एकेरव रवाद 
उन्हें लैटिन चर्च के अनेकेद्व रवादी उपदेशों--जो रोम के अधीन अर्ध-बर्बर 
जातियों की रुचि के अनुकूल थे---से कम हानिकारक धर्म मालूम पड़ने लगा।”* 

इस्लाम पर भी साम्प्रदायिक भगड़ों का कुप्रभाव पड़ा । शिया सम्प्रदाय की 
मान्यता थी कि मुसलमानों के पापों के निवारणार्थ हुसेन ने जीवन-भर कार्य किया 
और स्वयं अपनी बलि दी। उन्होंने हुसेत को बहुत ऊंचा दर्जा दिया। कबंला की 
विनाशकारी यात्रा पर रवाना होने से पहले, मुहम्मद की कब्र के पास खड़े होकर 
हुसेन कहता है : “मैं स्वयं तुम्हारे ग्रनुयायियों के लिए अपनी बलि देने जा रहा हूं, 
इसलिए मैं उन्हें भूल कैसे सकता हूं ? इस्लाम के अपने सम्प्रदाय को उच्चतर 
तथा परम्परागत सम्प्रदाय, 'सुन्नाह , माननेवाले बहुसंख्यक मुसलमानों तथा दूसरे 
सम्प्रदाय, शिया, के अल्पसंख्यक अ्नुयायियों के बीच संघर्षों में हिसा और करता 
का अपूर्व प्रदर्शन हुआ । भेदभाव पेदा करनेवाले व्यक्तियों के प्रति हमारे मन में 
, जितनी सहिष्णता है उससे कहीं भ्रधिक नास्तिकों के प्रति है । 


४. पांडित्यवाद 


अरब सभ्यता दसवीं शताब्दी में, स्पेन में अपने शीर्ष पर थी और वहां का 
कॉरडोवा विश्वविद्यालय मुसलमान ज्ञान का महान केन्द्र था । यूरोप के ईसाइयों 
ने अरबों के कला और विज्ञान, गणित और भूगोल, ओऔषधशास्त्र और रसायन, 
जीवविज्ञान और लेखा से बहुत कुछ ग्रहण किया । अ्रस्त्‌ की परम्परा का ईसाई 
सिद्धान्त से सामंजस्य स्थापित करने के प्रयत्न किए गए। प्रारम्भिक पांडित्यवाद 
अनिवार्यत: फ्रेंच था उसके मुख्य स्तम्भ थे सेंट अन्सेल्म (१०३३-११० ६ ईसवी ) 
तथा क्लेयरवाँ के अबेलाद और बर्नार्ड । विचारकों का ध्यान तक॑विद्या के संकीर्ण 
क्षेत्र तक ही सीमित न रहा, यद्यपि धर्मंशास्त्रों और सिद्धांतों की व्याख्या में तके- 
विद्या का उपयोग निरन्तर होता रहा । अबेलाद (बा रहवीं शताब्दी) ने धामिक 


१. २६ मई, १४५३ को कुस्तुनतुनिया के पतन से कुछ पूर्व एक प्रमुख कुस्तुनतुनियावासी ने 
घोषणा की थी : “में चाहता हूं कि यूनानी परम्परावादी चर्च मुकुट के स्थान पर पैगम्बर के साफ्रे 
की अधीनता में आरा जायः क्योंकि तुके यूनानी ईसाई धर्म के प्रति अधिक सहिष्णु हें ।?? पश्चिम 
का दृष्टिकोण पेट्राके के शब्दों में स्पष्ट व्यक्त है : “तुके निस्संदेह शत्रु हैं, किन्तु भेदभाव पेदा 
करनेवाले यूनानी शत्रुओं से बदतर हैं [??--दाइम ऐंड टाइड!, २५ जुलाई, ११५३ ।पैट्रिक ली 
फर्मर द्वारा 'सैड बिंवसेंगेनरीः पर निबन्ध, पृष्ठ €८५। 
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क्षेत्र में तके से अधिक महत्त्व सत्ता को देना स्वीकार किया। सेंट बर्नार्ड को स्वतंत्र 
विचारों से भय था । उनके मत में अबेलाद के विचार धर्म के लिए घातक थे, इस- 
लिए वे उन विचारों के विरोधी थे। उनकी जिद से सियेना की काउंसिल ने अबे- 
लाद के अनेक सिद्धान्तों को धर्मंविरोधी मानकर उनकी भत्सेना की । 

तेरहवीं श्ौर चौदहवीं शताब्दी में पांडित्यवाद के अगले चरण के प्रतिनिधि थे 
अलबर्टंस मैगनस, रॉजर.बेकन (१२१४-१२ ६४), टॉमस एक्विनास, बोनावेण्ट्‌- 
यूरा, और डन्स स्कोटस | अ्रलबर्ट्स मैगनस ( १२०६-१२८० ) और टॉमस एक्वि- 
नास (१२२६-१२७४) ने देखा कि तेरहवीं शताब्दी के सभी भ्रच्छे विचारक 
यूनानी दर्शन तथा मुसलमानी केन्द्रों, जहां भ्ररस्तू विशेष अ्रध्ययन का विषय था, 
की ओर आकर्षित थे, तो ईसाई धम में भी उन्हें सम्मिलित करने का प्रयत्न किया 
और मध्ययुगीन सिद्धान्तों में अरस्तू को सम्मिलित कर लिया। अपने समय में 
उनका दृष्टिकोण आधुनिकतावादी था और उन्होंने ईसाई सिद्धान्तों में नये प्राण 
फूंक दिये। दुर्भाग्यवश नई प्रवृत्तियां पुनः असफल रहीं । केथलिक चचचे के अ्रधिकृत 
दर्शन का निर्माण इसी युग में हुआ । इसके बाद हुए श्रोकम के विलियम (१३० ०- 
१३४६) तथा जमंन अध्यात्मवादी एकहार्ट (१२६०-१३२७), टॉलर और सूसो 
(१३००-१३६६) 

मध्ययुगीन दशन का विकास वैज्ञानिक निष्कियत। के युग में हुआ । कुछ सफल 
वैज्ञानिक खोजें मध्ययुग में ग्रवर्य हुई और भौतिकी व रसायन का उपयोग यन्त्र- 
विज्ञान में किया गया--उदाहरणत:, कुतुबनुमा और बारूद--फिर भी सामान्य 
दृष्टिकोण से धर्मशास्त्र के बाद ही विज्ञान आता था। मध्ययुग की बाद की शता- 
ब्दियों का दृष्टिकोण अनिवार्यतः धामिक था । इस युग में, ईसाई धर्म में आन्तरिक 
एकता थी, कला का सृजन व सामाजिक, राजनीतिक और सांस्कृतिक संस्थाओं 
का निर्माण हो रहा था जो भविष्य में बहुत समय तक जीवित रहने को थीं। 
यूरोपीय विचारक शताब्दियों तक अतीत में ही डबे रहे और महसूस करते रहे कि 
सम्पूर्ण संभव ज्ञान अतीत में ही निहित है। मध्ययुगीन बौद्धिक उपलब्धि का आधार 
था मानवीय विचारों का पुनःस्थापन । 


५. पुनर्जागरण 


'पुनर्जागरण' छब्द का प्रयोग बारहवीं शताब्दी के यूरोप के संदर्भ में किया 


१. देखिए, आर. डब्ल्यू, सदने कृत 'दमेकिंग ऑफ द मिडिल ए्जेज्ञ! (१६५३) 
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जाता है, जब बौद्धिक सक्रियता जोरों पर थी,लोगों में ज्ञानाजन की उत्कट भूख थी 
और थी यूनानी और रोमक संसार के दर्शन से सीधे साक्षात्कार करने की विशेष 
लालसा | श्ररव और कुस्तुनतुनिया के स्रोतों द्वारा पर्चिमी मस्तिष्क का निकट संपर्क 
यूनानी विज्ञान और दर्शन के साथ स्थापित हो सकाथा। भूमध्यसागरीय प्रदेशों, 
स्पेन, सिसिली, कुस्तुनतुनिया तथा फिलिस्तीन तक पश्चिमी साम्राज्य की सीमा 
के विस्तार के कारण, पश्चिम पर उन प्रदेशों का अमित बौद्धिक एवं सांस्कृतिक 
प्रभाव पड़ा; फलस्वरूप पश्चिमी संसार में काफी परिवतंत हुआ । इन सबसे यू रोप 
को एक नई दुनिया और नये सूल्यों का अहसास हुआ | यूरोप ने यूनानियों के 
बौद्धिक दुस्साहस तथा अन्वेषण की प्रवृत्ति को पुनः प्राप्त कर लिया । यद्यपि दृष्टि- 
कोण अनिवार्यतः धामिक था, फिर भी संस्कृति का प्रस्कुटन कालेजों और गिरजों, 
महान पुस्तकों, और महान विचा रकों में हुआ ।श्रान्दोलत को काफी हृद तक बढ़ावा 
चर्च से ही मिला। मध्ययुगीन धर्म-शास्त्रियों ने प्रकृत और प्रकट धर्म में श्रन्तर बताया 
और इस प्रकार प्रकृति के भ्रध्ययन में तर्क के प्रयोग की संभावना को जन्म दिया; 
परिणामस्वरूप उन्होंने ही वैज्ञानिक विकास में भी योग दिया । पुनर्जागरण के मुख्य 
परिणाम थे मानववाद, प्राकृतिक विज्ञानों का उदय, नई दुनियां की खोज और 
धर्म-सुधार । 

.. त्तेरहवीं शताब्दी में विश्वविद्यालयों की स्थापना हुई । बारहवीं शताब्दी में ही 
कानून के स्कूलों का आरंभ हो गया था, अब उस दिशा में बोलोना एक नया 
चरण था। पेरिस उदार कलाओं और धर्मशास्त्र से अलग हो गया । विश्वविद्यालय 
हर दशा में धार्मिक नियंत्रण से अपनी स्वतंत्रता बचाये रखने को उत्सुक थे । 

ज्ञान की पुनःप्राप्ति का आरंभ इटली में हुआ और शी ध्र ही पश्चिमी यूरोप के 
श्रन्य भागों में फैल गया । टॉमस एक्विनास नेपिल्स विश्वविद्यालय में प्रोफेसर 
और अरस्तू पर एक पुस्तक के रचयिता थे। दांते (१२६५-१३६१) पादरी न थे, 
फिर भी उन्होंने अपनी महान कविता दे डिवाइन कॉमेडी” में धामिक समस्याश्रों 
को उठाया । यह सुखान्त है, इसीलिए 'कॉमेडी' है। स्वाधीनता की राह पाप और 
प्रायश्वित के निम्न संसार से होकर ही जाती है। 

ग्यारहवीं शताब्दी में संसार को एक नया स्वड॒प श्रद्ान क्रने का प्रयास किया 
जा रहा था जो ईश्वर की इच्छा के अनुकूल समका जाता था; यूनाती मानववाद 
ने इस प्रयत्न को बढ़ावा दिया। यह विचार कि ईइवर का साम्राज्य इस पृथ्वी पर 
नहीं है, त्याग दिया गया और शताब्दियों तक विश्व का कायाकल्प करने का दृढ़ 
निरचय कायम रहा, जिसने तदनन्तर ज्ञान के प्रकाश के लिए मानव-मस्तिष्क को 


दर 


तैयार किया । इससे धर्म और समाज-सुधार के अर्थ आपस में गडमड हो गये, फलत: 
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ध्यात्मिकता क्षौण हो गईं। दूसरी और, पूर्वी य॑ यूरोप के ईसाई धर्म परलौ- 
कता और आध्यात्मिकता, पर ज़ोर देता था, किन्तु उसका सामाजिक चरित्र 
इचम के लैटिन ईसाई धर्म के सामाजिक चरित्र से कहीं अधिक कमज़ोर था । 
पेट्राक (१३०४-१३७४ ) ग्र।र उनके शिष्य जीवन के प्रति मानववादी दृष्टि- 

[ण के हामी थे। इस दृष्टिकोण का उद्देश्य था मानव की शक्तियों का विकास और 
[रीरिक, बोद्धिक व आध्यात्मिक पूर्णताप्राप्त आदर्श मानव की सिद्धि। मानव- 
दी ईसाई धर्म के विरोधी नहीं थे, किन्तु उसकी रूढ़ियों और साम्प्रदायिकता 
कठोर आलोचक थे। वे व्यक्ति के अधिकारों तथा स्वतंत्र, निर्भय तकंपद्धति 
र ज़ोर देते थे तथा धर्माचरण के फलस्वरूप मिलनेवाले आराम की तुलना में तके 
गी निश्चितता को अधिक महत्त्व देते थे। इरास्मस पादरी होते हुए भी चर्च के 
गिवन से असन्तुष्ट थे । 

साम्राज्यशाही और पोप के नियंत्रण से इटली की मुक्ति के पदचात्‌ दांते और 
ट्राक हुए थे। अरिस्तो और तासो (पन्द्रहवीं और सोलहवीं शताब्दियों में) के 
दभव के समय इटली ने स्पेनी शक्ति की अधीनता मान ली थी । निकोलो मेकि- 
पवेली ने राजनीतिक सफलता प्राप्त करने की कला पर एक पुस्तिका प्रिस' 
१५१३) लिखी । इस पुस्तक में न्याय अथवा दया का कोई स्थान नहीं है, फिर 
गी विदेशी शासन से मुक्त एक संयुक्त इटली का स्वप्न अवश्य देखा गया है। यूनानी 
ग्रहित्य के अध्ययन का पुनः आरम्भ हुआ, जिससे यूनानी कला के प्रति नई रुचि 
गागी । महान चित्रकारों में प्रथम था गियातो, जो १२७६ में फ्लोरेंस के समीप 
_क गांव में पेदा हुआ था । उसके पश्चात्‌ कई महान चित्रकार हुए, यथा बॉटिसेली 
(१४४४-१५१० ), लियोनादों दा विची ( १४५२-१५१६ ), माइकेलांजेलो 
(१४७५-१५६४), तीत्यां ( १४७७-१५७६) और राफ़ेल (१४८३-१५२० ) । 
उत्तरमध्ययुग अपने स्थापत्य के लिए भी इतिहास में प्रसिद्ध है । 

पहले पुस्तकें हाथ से लिखी जाती थीं । अ्रब मुद्रणयंत्र जैसे वैज्ञानिक आवि- 
5कार हुए, जिनसे ज्ञान के प्रसार में निश्चित योग मिला। मुद्रित पुस्तकों से ज्ञान 
का प्रसार हुआ, जिसने एक नवीन ताकिक प्रवृत्ति को जन्म दिया। यही प्रवृत्ति 
ग्रधिकांशतः सोलहवीं शताब्दी के प्रोटेस्टेंट धामिक सुधार के लिए उत्तरदायी थी। 


६. धामिक सुधार 


पोप-नीति ईसाई धर्मावलम्बियों से ग्रधिक से अ्रधिक धन मांगती थी। ऐसा 
या तो चर्चो पर कर लगाकर या चर्च के अधिकारियों की नियुक्तित तथा प्रत्येक 
नियुक्ति के समय चन्दा एकत्र करके किया जाता था। इस पोप-नीति ने बहुसंख्यक 
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लोगों में अ्रसन्‍्तोष फला दिया। चर्च के उपदेश।, विधियों झ्रर नीतियों के प्रति भी 
धामिक भ्रशान्ति और असन्‍्तोष के लक्षण स्पष्ट थे। चर्च के अधिकारियों द्वारा 
निन्दित सिद्धान्त फैलने लगे । चौदहवीं शताब्दी के सातवें दशक में जॉन वाइक्लिफ़ 
ने पोष की शक्ति, पादरियों की प्रभुता, परिवर्तन, स्वीकृति एवं अनुग्रह का विरोध 
किया। उन्होंने हरफ़ोर्ड के निको लस आर जॉन पर्वी की सहायता से बाइबिल' का 
अनुवाद अंग्रेज़ी में किया। सन्‌ १३८४ में जॉन वाइक्लिफ़ की मृत्यु के पश्चात्‌ 
उनके शिष्यों को दंडित किया गया, किन्तु उनके विचार जीवित रहे और उन 
विचारों ने ही सोलहवीं शताब्दी में अंग्रेजी धामिक सुधार की आ्राधारभूमि प्रस्तुत 
की। 

चेकोसलोवाकिया के एक धर्म शास्त्री जॉन हस पर वाइक्लिफ़ का काफी प्रभाव 
था। उन्होंने भी पोप की कर लगाने की नीति, सम्पत्ति के प्रति चर्च की लालसा, 
पादरियों की प्रभुता और अनुग्रह का विरोध किया । उन्होंने परिवर्तंन-सिद्धान्त का 
विरोध नहीं किया, किन्तु धर्म-पालन में अधिक ग्राध्यात्मिक गहराई की मांग की। 
उनकी शिक्षाएं जनप्रिय थीं, लेकिन कॉन्स्टेंस की काउन्सिल के सामने उन्हें पेश 
करके दंड का भागी समझा गया और सन्‌ १४१४ में जला दिया गया। 

मुद्रणकला के आविष्कार के पदचात्‌ बाइबिल का मुद्रण हुआ और हज़ारों 
पाठक उसे पढ़कर उसके विभिन्‍न विषयों से अ्रलग-अलग निष्कर्ष निकालने लगे । 

सत्यनिष्ठ और सहजबुद्धियुक्त विद्वानों ने आलोचनात्मक दृष्टिकोण से बाइबिल 

का अध्ययन किया । लूथर के नेतृत्व में एक आन्दोलन चला, जिसकी घोषणा थी कि 
मानव अपने कार्यों से नहीं अपितु धर्म से ईश्वर के प्रति उत्तरदायी है,कि सभी धर्मात्मा 
पुजारी हैं, कि पुजारियों को विवाह की आज्ञा मिलनी चाहिए, कि निजी प्रार्थना 
सभाझ्रों का अन्त होना चाहिए, कि पोपष वस्तुतः ईसाई धर्म-विरोधी है। लूथर 
सम्पूर्ण लेटिन विरासत को परमात्मा का शाप मानते थे । उनके अनुसा र इस विरासत 
का अर्थ था सांसारिकता और भ्रष्टाचार । लूथर के मत में कार्यों का महत्त्व न था। 
कार्य मोक्ष के परिणाम तो हो सकते हैं, उसके मापदंड नहीं । मोक्ष का सरल अर्थ है 
आत्मा को परमात्मा में लय कर देवा। धर्म-विरोधी कहकर लूथर की भत्सेना की 
जाती रही, और वे पोपों को बेल बनाकर जलाते रहे। लूथर के आन्दोलन ने 
राष्ट्रीय भावना को बढ़ाया । स्वीडेन, डेनमार्क तथा यूरोप के अन्य भाग, में राष्ट्रीय 
चर्च स्थापित हुए। वे स्वयं को राष्ट्रीय चर्च संस्था का अंग समझते थे, (विश्व चर्च 
का अंग नहीं । ह 


१. “सोलहवीं शताब्दी में युरोप का महान राजनीतिक और सैनिक पुनर्गठन हुआ । यना- 
नियों ओर रोमकों के प्रति यूरोप का प्रेम भी उतना ही पुराना है। यूरोपवार्सी हर बात में-- कला 


१०६ पूर्व और परिचम 


जॉन कैल्विन जिस आदर्श चर्च की कल्पना करते थे, उसे मूर्ते रूप देने के लिए 
उन्होंने जेनेवा के छोटे-से नगर-राज्य में एक चर्च की स्थापना की। १५३६ में प्रका- 

शित अपनी कृति इन्स्टीद्यूटिश्रो क्रिश्चियानी रेलीजियोनिस' में उन्होंने प्रोटेस्टेंट 
सिद्धान्त की व्याख्या की और चर्च सरकार की रूपरेखा प्रस्तुत की । कैल्विन का 
मत था कि मध्ययुग श्रज्ञान का युग था और पोप लिओ प्रथम, ग्रेगरी महान तथा 
सेंट बर्ना्ड जिन सिद्धान्तों के प्रतिपालक थे वे सिद्धान्त सच्चे धर्म के दूषित परिवेश 
थे। उन्होंने एक नई प्रकार की आधिकारिकता को जन्म दिया कि इंजीलों में व्यक्त 
सिद्धान्त निश्चित और अच्तिम हैं। धामिक सिद्धान्तों की पवित्रता को वैज्ञानिक 
उत्सुकता अथवा नवीन ज्ञान से दूषित नहीं किया जाना चाहिए | उनके अनुया- 
यियों को भाग्यवाद--श्र्थात्‌ प्रत्येक मनुष्य के लिए पू्व॑ंनिश्चित है कि उसे मोक्ष 
प्राप्त होगा या शादवत यंत्रणा--मान्य था । 

पेरिस विश्वविद्यालय में कल्विन के समकालीनों में एक अपंग स्पेनी झ्रफसर, 
इग्नाटियस लोयोला थे। उन्होंने धर्म का बाना पहन लिया और इस प्रकार 
स्पेनी सेवा का जोश और अनुशासन चर्च की सहायतार्थ प्रस्तुत किया। उनकी 
पुस्तक 'स्पिरिचुअल एक्सरसाइजेज़' लोगों के विवेक को विश्वास दिलानेवाली 
पुस्तक नहीं थी, उसका उद्देश्य तो लोगों को आज्ञाकारिता और सहनशीलता 
सिखाना था। उन्होंने १५४० ईसवी में सोसायटी ऑफ़ जीसस' की स्थापना की। 
उस समय से लेकर आज तक ईसाई धर्म चर्चों और सम्प्रदायों में बंदा हुआ है। वे 
सभी अपने सिद्धान्तों की व्याख्या और उनकी रक्षा के लिए संघर्ष करते हैं । 

पुनर्जागरण के धर्मनिरपेक्ष मानववादी दृष्टिकोण पर शी घर ही धामिक-सुधा र- 
सम्बन्धी तथा धामिक-सुधा र-विरोधी झान्दोलन की रुचियों और धारणाग्रों का 
प्राधान्य हो गया । ये नवीन गतिविधियां--क्रान्तिका रिणी अथवा रूढ़िवादी--भी 
धामिक ही थीं। धामिक सुधार के कारण विश्व के प्रति सचाई और राष्ट्रीयता की 
भावना का हास हुआ, और इसका असर सम्पूर्ण संसार पर पड़ा । 
'के उन ज्ेत्रों में भी जिनमें मध्ययुग उनसे आगे बढ़ गया था--उनकी प्रशंसा करते थे | कारण 
यूनान ओर रोम ने ही यूरोप को सिखाया था कि सेना का संगठन कैसे करना चाहिए, युद्ध केसे 
लड़ने चाहिए ओर विशाल राज्य केसे निर्मित करने चाहिए |” जी. फे रेरो : 'पीस ऐंड वार”, 
अंग्रेज़ी अनुवाद (१६३३), पृष्ठ १६४ | 'फेथ ऐंड फ्रीडम” (१३५४) में मिस बारबरा वाड्ड ने 
लिखा है : “सोलहवीं शताब्दी में यूरोप के महान परिवर्तन को यदि एक वाक्य में व्यक्त करने को 
कहा जाय तो यही कहना होगा कि यूरोपीय समाज की राष्ट्रीयता, आर्थिक शक्ति, विदेशी व्यापार, 
खोज अआ्ादि अनेक दिशाओं में विशाल वृद्धि हुई ओर साथ-साथ धार्मिक सत्ता--जिसका कार्य 


था सामाजिक जीवन की अनगढ़ शक्तियों को एक व्यवस्थित संस्कृति का रूप देना--अत्यधिक 
क्षीण होकर बिखरने लगी ।?? 


हा 
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७. आधुनिक विज्ञान 


भारत और चीन में, प्राचीन और मध्य कालों में, वैज्ञानिक सिद्धान्तों और 
विधियों को समझा तो अवश्य जाता था,* किन्तु उनका विकास उन देशों में नहीं 
हुआ और झ्राधुनिक पश्चिमी संसार में गेलीलियो, हार्वी, वेसालियस, गेसनर, न्यूटन 
तथा अन्य वैज्ञानिकों के आविर्भाव के पश्चात्‌ हो सका। ईसा सन्‌ की पहली चौदह 
शताब्दियों में यूरोप इस क्षेत्र में चीन और भारत से आगे था, ऐसा नहीं कहा जा 
सकता । 
आधुनिक विज्ञान की परम्पराएं प्राचीन और मध्ययुगीन यूरोप की सामान्य 
प्रवृत्ति के प्रतिकूल न थीं। यूनान के विज्ञान को प्रायोगिक आधार प्राप्त न था किन्तु 
था वह विज्ञान ही। उदाहरणत:, श्ररस्तु का दृढ़ मत था कि धेयंपूर्वंक, सचेत निरी- 
क्षणों के आधार पर ही परिणाम निकले जा सकते हैं । ल्यू क्रेटियस द्वारा प्रतिपादित 
ब्रह्मांड का सिद्धान्त वास्तव में गैसेण्डी जेसे आधुनिक विचारकों का पूर्वाभास था । 
मध्ययुगीन कौमियागरी और खगोल भी वस्तुओं की प्रकृति को समभने के प्रयास 
थे। आधुनिक मस्तिष्क का दावा था कि वह मध्ययुगी न शिक्षालयों में प्रचलित ग्ररस्तू- 
वाद की नियमाबद्ध और भेदमूलक प्रकृति से मुक्त है, किन्तु उन शिक्षालयों ने 
भी, अरस्तू की मान्यतानुसार, विज्ञान की सच्ची प्रकृति को प्राप्त किया। पांडित्य- 
वाद के फलस्वरूप सम्पूर्ण यथार्थ का तकंसंगत विवेचन हुआ”। इससे तकंयुक्त 
विचार-प्रणाली और पक्षपातहीन अध्ययन को बढ़ावा मिला; यही दोलनों बातें 
सम्पूर्ण वैज्ञानिक प्रगति का कारण बनीं.। प्रोटेस्टेंट धर्मे-सुधार ने प्रकृति के ग्रध्ययन 
और धामिक उद्देश्यों की पूर्ति दोनों में वज्ञानिक दृष्टिकोण को बढ़ावा दिया। उसका 
मत था कि आध्यात्मिक सत्य की खोज में धर्माधिकारियों के पथप्रदर्शन को न मानना 
चाहिए और इंजीलों की व्याख्या अपने अनुभवों की कसौटी पर करनी चाहिए। 
'इसका अर्थ यही है कि वेज्ञानिक सत्य की खोज प्राचीन दर्शनों में नहीं वरन्‌ अपने 
अनुभवों में करनी चाहिए।* कल्विन के अनुयायियों का मत था कि कुछ विशिष्ट 


१. परिशिष्ट” देखिए | 

२. टॉमप्त स्प्रेट ने अपने ग्रंथ “ द हिस्द्री ऑफ द रॉयल सोसायटी? (१६६७) में ईसाई 
चचे और रॉयल सोसायटी के उद्देश्यों की चर्चा करते हुए लिखा हैः “वे दोनों ही धार्मिक सुधार 
पर अपना दावा पेश कर सकते हैं; क्योंकि ऐक ने यह धर्म के क्षेत्र में सम्पन्न किया, दूसरे ने 
दर्शन के क्षेत्र में | दोनों ने इसकी उपलब्धि के लिए समान रास्ता अपनाया, दोनों की दूषित 
प्रतिकृृतियों से गुज्षरना पड़ा और दोनों ने पथ-प्रदशेन के लिए मूल क्ृतियों का आसरा लिया; 
एक ने इजीलों का, दूसरे ने जीवों के विशाल समुदाय का | दोनों के शन्नुओं ने उन्हें व्यर्थ ही 
एक-से अपराधों--प्राचीन परम्पराओं को त्यागने ओर नवीन का सूत्रपात करने--का भागी 
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व्यक्तियों के प्रारब्ध में ही मोक्ष होता है, किन्तु शी त्र ही कहा जाने लगा कि अच्छे 
कामों से व्यक्ति मोक्ष प्राप्त कर सकता है। उन्हीं अच्छे कामों में से एक था प्रकृति 
कार्वज्ञानिक अ्ध्ययन। आधुनिक विज्ञान के उदय ने सम्पूर्ण दृष्टिकोण बदल दिया। 
पद्धहवीं शताब्दी के मध्य से सोलहवीं शताब्दी के अन्तिम भाग तक यूरोप में जितने 
विशाल परिवर्तन हुए, उतने श्रॉगस्टीन और मेकियावेली के बीच के एक हजार 
वर्षों में भी न हो सके थे। 

जहाज़रानी की समस्याश्रों में रचि के कारण पन्द्रहवीं शताब्दी में प्रेक्षणात्मक 
खगोल का पुनरारम्भ हुआ । कोपेनिकस ( १४७३-१ ५४३) के कार्यारम्भ के समय 
में ग्रनेकानेक विशुद्ध झ्रांकड़े मौजूद थे । ये प्रेक्षण योभ्रान्स मुलर (१४३६-१४७६ ) 
तथा अन्य लोगों ने किये थे। कोपेनिकस ने ब्रह्मांड का केन्द्र सूय को माना और 
पृथ्वी को तीन गतियां प्रदान की---अपनी धुरी पर प्रतिदिन घुमना, वर्ष में एक 
बार सूर्य की परिक्रमा, तथा (अयन चलन का कारण समभाने के लिए ) पृथ्वी की धुरी 
का हिलना (जाइरेशन )। कोपेनिकस के पश्चात्‌ टाइको ब्राहे और केपलर हुए। केप- 
लर के अनुसार सूर्य ही एक ऐसा ग्राकाशीय पिंड था, जो परम पिता परमात्मा के लिए 
उपयुक्‍त है, बशर्ते कि वे स्वयं एक जड़ निवास-स्थान से सन्तुष्ट हो सकें और अपने 
कृपापात्र देवदूतों के साथ वहाँ रहने को तैयार हों ।' गैलीलियो और न्यूटन ने कोपे- 
निकस के कार्य को आगे बढ़ाया । १५४३ ईसवी में वेसालियस ने शरीरशास्त्र पर 
प्रथम ग्रामाणिक ग्रंथ प्रकाशित किया। गैलीलियो (१५६४-१६४२) ने खगोल के 
क्षेत्र में कोपेनिकस के नवीन विचारों को विकसित करने के साथ-साथ, यांत्िकी के 
ग्रध्ययन में गणितीय प्रायोगिक विधि का प्रंयोग किया। उन्होंने तापक्रम की माप 
के लिए पहला तापमापी बनाया, समय की माप के लिए पेंडुलम का प्रयोग किया 
और सर्वप्रथम पेंडुलम घड़ी का डिज़ाइन बनाया। दुर्भाग्यवश उन्हें चर्च के भ्रधि- 
कारियों का कोपभाजन होना पड़ा, और कोपेनिकस-सिद्धान्त को मानने के कारण 
धर्म-विरोध के अपराध में दंडित होना पड़ा। - 

न्यूटन १६७१ में रॉयल सोसायटी के सदस्य चुने गये । ग्रुत्वाकर्ष ण-सिद्धान्‍्त 
में उनका अंशदान प्रसिद्ध है। उनका विश्वास था कि समय, स्थान और गति परम 
राशियां हैं। अद्वेतवादी होने के कारण उन्होंने एक प्रकार का यत्रिक 'विश्वदेवता- 
वादी' दृष्टिकोण झपनाया।' दो शताब्दियों से अधिक समय तक न्यूटन के ग्रंथ 


ठहराया । दोनों का ही विचार है कि उनके पूर्वज गलती कर सकते थे, फिर भी पूर्वजों के प्रति 
उनमें समुचित आदर था। दोनों ही महात्मा ईसा के उपदेश--'सभी चीज़ों का अनुभव प्राप्त 

करो”--माननेवाले थे । उन्तकी रुचियों और ग्रकृतियों में इस सोमा तक समानता है ?? । 
१. “परमात्मा शाश्वत और सर्वव्यापी है, और सदैव तथा सर्वत्र उपस्थिति के कारण हे 
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पप्रिसिपिया' के आधार पर ब्रह्मांड की यांत्रिक व्याख्या प्रस्तुत की गई और भौतिक 
विज्ञान का विकास किया गया। न्यूठन के बारे में लाग्रेज ने कहा था, “केवल एक 
ब्रह्मांड है, और उसके नियमों की व्याख्या करनेवाला विश्व-इतिहास में केवल 
एक व्यकित ।” 

अठारहवीं शताब्दी में इंगलेंड का विज्ञान मुख्यतः प्रायोगिक था और फ्रांस 
का विज्ञान मुख्यतः सैद्धान्तिक। लाग्रेंज (१७३६-१८१३ ) और लाप्लास ( १३४६- 
१८२७) ने यांत्रिकी और खगोल के सिद्धान्तों का विकास किया, और लेवॉइशिये 
(१७४३-१७६४) ने जोसेफ़ प्रीस्ले ( १७३३-१८०४ ) जसे भंग्रेज़ वैज्ञानिकों के प्रा- 
योगिक परिणामों का इस्तेमाल करके रासायनिक परिवतेत का सिद्धान्त प्रतिपादित 
किया । हम्फ्री डेवी (१७७८-१८२६) और माइकेल फ़ेरडे के साथ-साथ रसायन 
और विद्युत का विकास आरम्भ हुआ। 

उन्‍्तीसवीं शताब्दी को वैज्ञानिक युग की पहली शताब्दी कहा जा सकता है। 
इस शती के विचारकों ने प्राकृतिक व्यवस्था -की एकता को स्वीकार लिया और 
मानव को उसी व्यवस्था के नियमों और परिमितताओं के अधीन, उसका एक अंग 
मानना आरम्भ कर दिया । अ्रगरहवीं शताब्दी में भूगरभंशास्त्र एक अलग विज्ञान 
बन गया। चाल्स लेल (१७६७-१८७४५ ) ने भूगर्मशास्त्र पर महत्त्वपूर्ण पुस्तकें लिखीं, 
यथा 'प्रिंसिपल्स श्रॉफ जियोलोजी : बींग ऐन एटेम्प्ट टु एक्सप्लेन द फ़ॉर्मर चेन्जेज़ 
ग्रॉफ़ द अर्थ सरफ़ेस बाई रेफ़रेंस टुकॉजेज नाऊ इन ऑपरेशन ( १८३०-१८३३ ) 
और 'एऐंटिक्विटी झ्रॉफ़ मैन! (१८६३ ) । चाल्से डाविन ने अपना प्रारम्भिक काये 
भूगर्भशास्त्र में किया था और उन्होंने अपनी 'आ्रात्मकथा में लिखा है कि वे भूगर्भ- 
शास्त्र के श्रध्ययन के पश्चात्‌ ही जीवजातियों के विकास-सिद्धान्त तक पहुंच सके 
थे, यद्यपि विकास की प्रक्रिया का विचार उन्हें माल्थस के एसे झ्रॉन पॉपुलेशन' से 
मिला था। द डिसेंट श्रॉफ़ मैन' के अन्तिम अनुच्छेद में उन्होंने लिखा था: “मानव, 
यद्यपि अपने प्रयत्नों के फलस्वरूप नहीं, ऊपर उठकर प्राणिक्रम के शीर्ष पर पहुंच 
सका है; इस बात पर उसका गर्व क्षम्य है। और यह तथ्य कि वह आदिकाल से 
शीर्ष पर नहीं था किन्तु ऊंचे उठकर पहुंचा था, श्राशा का संचार करता है कि सूदूर 
भविष्य में उसका प्रारब्ध उसे और ऊंचाई तक उठाएगा ।* इसी बीच, एक अन्य 

अंग्रेज जीववैज्ञानिक वालेस (१८२३-१९१३) ने प्राकृतिक चुनाव का सिद्धान्त' 





ल्‍ 


समय ओर स्थान का सजेक है'''सबत्र श्रपनी सत्ता के कारण वह अपने असीम एकरूप मस्तिष्क 
की सभी वस्तुओं को अपनी इच्छानुसार चालित ओर इस प्रकार ब्रह्मांड के भागों का निर्माण व 
पुर्नर्निर्माण कर सकता है; अपने शरीर के अंगों के परिचालन की भी उतनी योग्यता हममें नहीं 
है ।?? 
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विकसित कर लिया। स्वतः सिद्ध मान लिया गया कि परिस्थितियों के सर्वाधिक 
अनुकूल प्राणी ही जीवित रह पाते हैं के भ्रनुसार प्रगति तो आ्रावश्यक है। ह॒बंर्ट 
स्पेंसर (१८२०-१६०३) ने स्वतंत्र व्यापार और ग्राथिक प्रतियोगिता की नीतियों 
का समर्थन प्राकृतिक चुनाव के सामाजिक रूप' में किया । डाविन के सिद्धान्त ने 
शारीरिक तौर पर आदमी को बनमानुस के साथ सम्बंधित बताया, और इससे 
धर्म पर आस्था रखनेवाले लोग परेशान हुए। डिज़रायली ने १८६४ में कहा: 
“वाचाल दृढ़ता के साथ जिस प्रइन को समाज के सामने रखा गया है और जो मु भे 
अत्यन्त विचित्र मालूम पड़ता है, वह है क्‍या ? प्रदन है : मनुष्य बनमानुस है या 
फ़रिव्ता ? माई लॉ, मैं तो फ़रिश्तों का पक्षपाती हूं । मैं घुणा और उपेक्षा से 
इन नये सिद्धान्तों का खंडन करता हूं।* 
सार्वजनिक विरोधों के बावजूद, जीवविज्ञान और नृतत्त्वशास्त्र में विकास- 
सिद्धान्त का उपयोग किया गया। जॉर्ज भेण्डेल ने वंश-परम्परा की प्रक्रिया पर 
खोज की (१८६५) । फ्रांसिस गाल्टन ने मनुष्य के मानसिक विकास में उत्तरा- 
धिकार के योग पर ज़ोर दिया (१८६७) । विल्हेल्म वुंट ने अपनी “प्रिसिपल्स 
ऑफ़ फ़िजियोलॉजिकल साइकोलॉजी में मस्तिष्क और शरीर की परस्पर-निर्भ रता 
पर ज़ोर दिया (१८७२) । वाल्टर बेगहॉट ने विकास और प्राकृतिक चुनाव के 
सिद्धान्तों को सामाजिक रीति-रिवाजों और संस्थाओं पर लागू किया (१८७३ )। 
इन सबसे मानव की उत्पत्ति और विकास-सम्बंधी नये सिद्धान्त का प्रचलन हुआ । 
इंगलेंड में टॉमस हेनरी हक्‍्सले और जर्मनी में अन्स्ट हैकेल जैसे शक्तिशाली लेखकों 
ने इन सिद्धान्तों को लोकमानस तक पहुंचाने में योग दिया । औषध-विज्ञान और 
शल्यचिकित्सा के क्षेत्र में जोसेफ़ लिस्टर (१८६५), लुई पास्च्यूर और रॉबर्ट 
कॉच ने महत्त्वपूर्ण काम किये, जिनसे वैज्ञानिक दृष्टिकोण को सम्मान और सूज- 
नात्मक प्रयत्नों की बढ़ावा मिला । 

अल्बर्ट श्राइन्स्टाइन ने, जिनकी मृत्यु कुछ समय पूर्व ही हुई है, दुनिया के बारे 

में हमारी विचारधारा ही बदल दी वे ब्रह्मांड को श्रसीम नहीं, सीमित मानते थे । 
उनकी घरणा थी कि पदार्थ और ऊर्जा एक ही वस्तु के दो रूप हैं। उनका 'सापेक्ष्य- 

वाद व्यष्टिभंजनक्रिया में सहायक हुआ । 


८ आधुनिक टेक्नॉलॉजी 


रॉयल सोसायटी का उद्देश्य था प्राकृतिक वस्तुओं तथा प्रयोगों द्वारा सभी 
लाभप्रद कलाओं, उत्पादनों, यंत्रों, इंजनों और आविष्कारों के बारे में ज्ञान का 
संवर्धन करना । टेक्नॉलॉजी वास्तव में विज्ञान की सनन्‍्तान है और स्वयं विज्ञान 
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के विषयों और विधियों पर आधारित है। फ्रांसिस बेकन ने टेक्नॉलॉजी के विकास 
के उदाहरणस्वरूप बारूद, मुद्रण आर कुतुबनुमा के आविष्कारों का नाम लिया 
था। उन्होंने तेरहवीं शताब्दी के अपने नामराशि रॉजर बेकन के, जिनका मत था 
कि वज्ञानिक विधि के उपयोगस्वरूप प्राप्त तकनीकी आविष्कारों से भविष्य 
अ्रत्यन्त सुन्दर होगा, विचारों को अपना लिया था। फ्रांसिस वेकन का कहना था 
कि प्रकृति की सैद्धांतिक व्याख्या और उसके तकवीकी नियंत्रण के संयोग से क्रमशः 
ऐसे झ्राविष्कार संभव हो सकेंगे 'जो मानवता की आवश्यकताओं को कम और 
यंत्रणाओं को समाप्त कर सकेंगे। सत्रहवीं शताब्दी में तापमापी, दाबमापी, दूर- 
दर्शी, अणुवीक्षण यन्त्र, हवापम्प, बिजली की मशीन और पेंडुलम की घड़ी जैसे उप- 
करणों का विकास हुआ । * 

अठारहवीं शताब्दी: में, श्रौद्योगिक क्रांति के युग में, टेक्सॉलॉजी की अन्य उप- 
लब्धियां सामने आईं । अभ्रठारहवीं शताब्दी का सबसे महत्त्वपूर्ण आविष्कार था भाप 
का इंजन । आज उत्तरी अमरीका में टेक्नॉलॉजी अत्यन्त समुन्नत है और वह युद्ध 
तथा शांति के अनेक विशालकाय उपकरण तेयार कर रहा है मानव जीवन की 
सामान्य समृद्धि तथा मानव सौख्य के विकास के लिए ही इन उपकरणों का उपयोग 
अपेक्षित था । 

आधुनिक सभ्यता का नियन्त्रण वैज्ञानिक और तकनीकी विशेषज्ञों के हाथ में 
है। प्रत्येक विशेषज्ञ विवेकयुक्त व्याख्या की महान विधि की उत्पत्ति है और 
अलम्बदार भी। इसी विधि ने प्राकृतिक विज्ञानों, टेक्नॉलॉजी, आ्िक प्रतियोगिता 
गौर राजनी तिक प्रतिद्वन्द्रिता के साथ गठबन्धन करके आधुनिक औद्योगिक समाज 
को जन्म दिया है। इस विकास ने यूरोप के सामन्‍्ती भर बूजु श्रा समाज को खत्म 
कर दिया और विशाल उपनिवेशीय क्षेत्रों को झ्ञाकार प्रदान किय। । दो विश्वयुद्धों 
ने शक्ति का संतुलन बिगाड़ दिया है, और टेक्नॉलॉजी की युक्तियों को अपनाने- 
वाले विद्याल देशों में सीधी प्रतिद्वन्द्रिता है। कारण स्पष्ट है। नाभिकीय ऊर्जा के 
क्षेत्र में मानव की खोजों ने सम्पूर्ण मानव-सभ्यता के विध्वंस के उपाय पेदा कर 
दिये हैं और एक ऐसे भविष्य का आभास दिया है जो मानवता के आज के स्वप्नों 
से परे है। विज्ञान और टेक्नॉलॉजी के परिणामों को अमंगलकारी उद्देश्यों की पूर्ति 
में लगाना विज्ञान और टेक्नॉलॉजी की आत्मा को ही सरासर दूषित करना होगा। 
वैज्ञानिक शिक्षा का उद्देश्य मानव के दृष्टिकोण और रुचि को अ्रधम व भौतिक 
कार्यों तक ही सीमित कर देना नहीं है। उसका उद्देश्य है मानवता की एकता के 
प्रति एक अहसास जगाना, क्योंकि वैज्ञानिक आविष्कारों ने जिन भयानक शक्तियों 
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को जन्म दिया है उनके द्वारा ही समूल विनाश से मानवता की रक्षा यही श्रहसास 
. कर सकता है | 


£. श्राधनिक दर्शन 


वैज्ञानिक ग्रान्दोलन ने मानव-मस्तिष्क को उजागर कर दिया है और दर्शन 
तथा धर्म को अत्यन्त प्रभावित किया है। आधुनिक यूरोपीय दर्शन का झ्राविर्भाव 
अत्यन्त तीत्र वेज्ञानिक सक्तियता के युग में हुआ है। कोसा के निकोलस (१४० १- 
१४६४ ) , ग्यादनों ब्रनो (१५४८-१६०० )और फ्रांसिस बेकन ने आधुनिक दर्शन 
की आधारभूमि तैयार की । दृष्टिकोण का केन्द्र ईश्वर नहीं रहा, मानव हो गया। 
मध्ययुगीन दर्शन पादरियों का उत्पादन था और पूर्णतः ईसाई सिद्धान्तों के दायरे 
के भीतर था, इसके विपरीत आधुनिक दर्शन अ्रधिकाधिक धर्मेनिरपेक्ष होता गया 
और सामान्य जन द्वारा उद्भूत हुआ | विज्ञान की प्रकृति और परिकल्पनाएं ही 
आधुनिक पदिचिमी दशशन की केन्द्रीय समस्याएं बनीं। फ्रांसिस बेकन (१५६१- 
१६२६) को मालूम था कि मानवता के जीवन में विज्ञान का कितना बड़ा भाग 
हो सकता है। वे वैज्ञानिक विधि को प्रायोगिक और अनुमानशील मानते थे। 
विज्ञान के लिए गणित का महत्त्व तो उन्हें स्वीकार था कितु विज्ञान और वियोजक 
(डिडक्टिव) तकंशास्त्र का संग पसन्द नहीं था। रॉबटे ग्रासेटेस्टे और रॉजर 
बेकन ने किसी दी हुई विचारप्रणाली के आधार पर परिणाम निकालने की प्रथा का 
विरोध किया और तथ्य-निरीक्षण, गणित के प्रयोग तथा प्रयोग-विधि का समर्थन | 
रेने दकाते (१५६६-१६५० ) ने यांत्रिकी के ग्रध्ययन में प्रयुक्त गणितीय 
विधि का साधारणीकरण करके प्राकृतिक क्रियाकलापों का यांत्रिक दृष्टिकोण 
प्रस्तुत किया । किन्तु गणितीय-प्रायोगिक विधि की पहुंच माप-योग्य प्रक्रियाओ्रों से 
परे न थी। पदार्थ के माप-अयोग्य गुणों, जैसे रंग, स्वाद, गंध, को ज्ञानेन्द्रियों के 
चेतना-विषयक गुण समझा जाता था, बाह्य संसार में जिनका कोई अस्तित्व नहीं 
है। इसके विपरीत तत्मात्रा, गति, विस्तार आदि मापयोग्य गुणों को पदार्थ के 
प्राथमिक, वास्तविक, पदार्थ-विषयक गुण माना जाता था। दकात॑ के अनुसार 
सभी मापयोग्य गुणों का महत्त्व एक समान नहीं होता । 
सहज बुद्धि से कुछ आधारभूत विचार सूभे थे, जितसे प्रारम्भ करके गणि- 
तीय परिणाम निकाले गये । ये हैं गति, विस्तार और ईइ्वर। दकात॑ ने कहा था 
“गति और विस्तार मुझे मिल जाय तो मैं संसार का निर्माण कर दंगा ।” उनकी 
विचारप्रणाली का मुख्य आधार ईइवर था। ईश्वर ने विस्तार बनाया और ब्रह्मांड 
को गति प्रदान की । ब्रह्मांड में गति का परिमाण स्थिर है, क्योंकि वह केवल 
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एक बार निर्माण के क्षण में मिला था । इस प्रकार दकातते संवेग की अविनश्यता 
के नियम तक जा पहुंचे थे । 

बेकत प्रयोगशील परम्परा के पोषक थे । दकाते ने ज़ोर देकर बताया कि 
गणित का योग विज्ञान में कितना हो सकता है। उन्होंने गणित की तकनीक में 
प्रमुख योग दिया और नियामक (कोग्राडिनेट) ज्यामिति का आविष्कार किया । 

दकातें के मत में सभी भौतिक वस्तुएं यांत्रिकी के नियमों का पालन करने- 
वाली मशीनें हैं; इन वस्तुओं में अकार्ब निक पदार्थ, पौधे, जानवर और मानव शरीर 
सभी को उन्होंने सम्मिलित किया था। दकाते ने आ्राध्यात्मिक संसार के अ्रस्तित्व 
को स्वीकार किया है, मानव जिसका भागीदार अपनी आत्मा के वल पर बनता 
है। मानव ब्रह्मांड के यांत्रिक और शध्यात्मिक दोनों रूपों में भाग लेता है । दकार्त 
के समय से, यह द्ेतवाद यूरोपीय दर्शन का केन्द्र है। दकाते के अनुसार पदार्थ का. 
नियंत्रण विवेक और विज्ञान द्वारा, तथा झात्मा का नियंत्रण आस्था और धर्मशास्त्र 
द्वारा होता है। इस द्वत के बावजूद, दकातें का विचार था कि मानव-मस्तिष्क 
अधिकांशतः शरीर के आन्तरिक क्रियाकलापों पर निर्भर करता है। अपनी कृति 
“डिस्कोर्स आन मेथड' में दकात॑ कहते हैं: “शरीर के अंगों की अवस्था तथा 
सम्बन्धों के साथ मस्तिष्क का इतना गहरा सम्बन्ध है कि मानव को आज से 
अधिक बुद्धिमान और प्रवीण बनाने का कोई उपाय औषधशास्त्र में ही पाया जा 
सकता है श्र वहीं उसकी खोज होनी चाहिए 

दकातें ने गणित की उपपत्तियों के समान स्पष्ट और स्वयंसिद्ध प्रमाणों से 

ध्यात्मिक प्रश्नों का उत्तर देने का प्रयास किया । उनका विचार था कि वे ईश्वर 

तथा बाह्य संसार की सत्तासिद्ध और मानव तथा ब्रह्मांण्ड में पदार्थ और आत्मा के 
परस्पर-सम्बन्ध का विवेचन प्रस्तुत कर चुके हैं। एक बार सृष्टि के सृजन के पश्चात्‌ 
ईश्वर ने उसकी कार्यशीलता में व्यवधान नहीं डाला । यह सोचना गलत है कि 
ईद्वर ब्रह्मांड के दिनानुदिन कार्यक्रम में भाग लेता है। पास्कल वैज्ञानिक और 
धर्मशास्त्री दोनों थे और सृष्टि के परिचालन के लिए ईश्वर को लाने और बाद में 
हमेशा के लिए छट्ठी दे देने के विचार के लिए दकाततें को कभी क्षमा नहीं कर सके। 
कोई आश्चर्य नहीं कि रोम और पेरिस में दकातें के ग्रन्थों को निषिद्ध कोटि में 
रखा गया । 

स्पिनोत्सा ने अपने अध्यात्मवाद की विवेचना के लिए ज्यामितीय विधि अप- 
नायी । उन्होंने अपनी योजना का केन्द्रबिन्दु ईश्वर को अवश्य माना किन्तु प्राकृ- 
तिक नियमों के अनुसार ओ्रोल्ड टेस्टामेंट की व्याख्या करने का प्रयास किया। 
सन्‌ १६५६ में यहुदी समाज ने ऐम्सट्डम में उनके काम को धर्मंविरोधी और धर्म 


हक 
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के लिए खतरनाक होने का अपराधी ठहराया । 
जर्मन दार्शनिक लीबनिज़ (१६४६-१७१६) 'डिफ़रेन्शियल कैल्कुलस' के 
आविष्कारकों में से एक थे । उनके मत में अन्तिम सत्य सारे परिवतंनों और प्रंतरों 
के नीचे दबा अप्रत्यक्ष कोई अ्परिवर्तनशील वस्तु नहीं है । परिवर्तन और भअ्रन्तर का 
सिद्धांत स्वयं ही एक बल है। उनका मत था कि हमारी दुनिया सब सम्भव दुनि- 
याओ्रों में सवंश्रेष्ठ है और अधिकतम व न्यूनतम के सम्बन्धों पर आश्वित है, जिसके 
कारण कम॑ से कम व्यय करके अभ्रधिक से ग्रधिक प्रभाव पेदा किया जा सकता है।' 
लॉक ने अपने एसे झ्ॉन हाय मन अंडरस्टेंडिग” (१६९६० ) में, मानव-मस्तिष्क 
को जन्म के समय, कोरा कागज बताया है, जिसपर बाह्य संसार के उद्दीपनों का 
प्रभाव पड़ता है, जिनके फलस्वरूप भावनाओ्रों और विचारों का जन्म होता है। 
उनका दृष्टिकोण था यांत्रिक दशेन को लागू करने का । वाल्तेयर ने लॉक के बारे 
में कहा है कि “उनसे अधिक अच्छी तरह कोई नहीं सिद्ध कर सका है कि ज्यामिति 
के ज्ञान के बिना भी ज्यामितीय प्रवृत्ति को कैसे प्राप्त किया जा सकता है।” लॉक 
के मनोविज्ञान के सिद्धान्त ने तीन महत्त्वपूर्ण समस्याओ्रों को जन्म दिया : (१) 
दृष्टि, ध्वनि, स्वाद, स्पर्श और गंध के विभिन्‍न प्रभाव किस प्रकार मिश्रित होकर 
एक ही चेतना प्रदान करते हैं? (२) चेतना किस प्रकार भावना में बदल जाती 
है? (३) भावनाएं किस प्रकार परस्पर सम्मिलित होती हैं ? 
लॉक ते धर्म के मूल्य को अस्वीकार नहीं किया। कुछ शताब्दियों से वैज्ञा- 
निक चितन और धर्मशास्त्रीय विचारों का सामंजस्य स्थापित करने के प्रयत्न हुए 
हैं। १६६६ में ब्रिटिश पालियामेंट ने एक विधेयक पारित किया कि ईसा के देवत्व 
को भ्रस्वीकार करना दंडनीय अपराध है। किन्तु अनेक व्यक्तियों की निजी सम्म- 
तियां परम्परावादी न थीं। यूरोप के विभिन्‍न भागों में धामिक सहिष्णुता विभिन्न 
मात्राओं में उपजी । 
आयरलेड में मॉलीनाँ और बकले तथा फ्रांस में दिदिरो और कॉण्डिलाक ने 
लॉक के दृष्टिकोण का विकास किया। ह्यम ने अपनी ट्रीटाइज ऑन ह्यूमन 
नेचर' (१७३६) में इस समस्या को उठाया कि भावनाएं किस प्रकार सम्मिलित 
होकर विचारों को जन्म देती हैं। भ्रपती कृति में उन्होंने लिखा: “भावनाश्रों के 
संयोग के तीन नियम मालूम पड़ते हैं; यथा, 'सादृश्य', समय या स्थान में सम्पर्क, 
तथा कारण या प्रभाव ।” मनोविज्ञान के ये नियम भौतिकी में यांत्रिकी के 
नियमों के समतुल्य हैं । 
ह्यूम आात्मचेतन को ज्ञाता नहीं वरन्‌ ज्ञान मानते थे। उनके अनुसार आत्म- 
चेतन भावनाओं और प्रभावों की शूंखला है 'जो कल्पनातात शी घ्रता से निरन्तर 
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आते हैं और सदेव प्रवहमान व गतिशील रहते हैं। यदि ग्रात्मचेतन मानसिक घट- 
ना्रों का प्रवाह या क्रम मात्र हो तो संश्लेषण ग्रथवा ज्ञान सम्भव नहीं । ज्ञान हमें 
. एक पूर्ण इकाई के रूप में नहीं, वरन्‌ खंडों में प्राप्त होता है जिनका संश्लेषण आव- 
इयक है । आत्मचेतन में एकता या विशिष्टता न हो तो ज्ञान संभव नहीं । ह्यूम 
: की परिकल्पना के अनुसार ज्ञान संभव ही नहीं है । हम किसी निश्चय पर नहीं,केवल 
संभाव्य परिणामों तक पहुंच सकते हैं । 

चिकित्सक डेविड हार्टंली ( १७०५-१७५७ ) ने १७४६ में प्रकाशित अपने 
ग्रंथ औब्ज़ रवेशन्स ऑन मैंन' में इस समस्या का समाधान प्रस्तुत करने का प्रयास 
किया किक्ञानेन्द्रियों पर पड़नेवाले प्रभाव किस प्रकार भावनाओं में बदल जाते 
हैं। चूंकि इन्द्रियों पर स्वाभाविक ढंग से प्रभाव हमेशा पड़ते रहते हैं, इसलिए कोई 
भी एक प्रभाव सम्बद्ध भावनाओं की श्ंखला का आरंभ कर सकता है । 

इस सिद्धान्त का उपयोग फ्रांस में मानवता की भलाई के लिए किया गया । 
यदि जन्म के समय सभी मनुष्य समान हैं (जेसा लॉक ने कहा था ) तो उनमें भिन्‍नता 
पैदा होने का कारण है वातावरण का असमान प्रभाव | हेलवेटियस ( १७१५- 
१७७१ ) ने मनुष्यों में भिन्‍्तनता का कारण शिक्षा की अ्रसमानता को माना है और 
अपनी कृति ऑन द माइंड' में ज़ोर देकर कहा है कि समुचित शिक्षा प्राप्त करके 
ही मानव सुखी और शक्तिशाली बन सकता है । वाल्तेयर की कृतियों और दिदेरो 
की 'एन्साइक्लोपीडिया' की भी यही ध्वनि है कि ज्ञान ही मानव की प्रगति का 
आधार है। वाल्तेयर ने लिखा था: “विवेक और उद्योगों की अ्रधिकाधिक प्रगति 
होगी, लाभप्रद कलाओं का उत्कर्ष होगा, और मनुष्य को दूषित करनेवाले दुगुण 
तथा उनसे पेदा होनेवाले क्षयकारी पक्षपात राष्ट्र के शासकों में क्रश: समाप्त हो 
जाएंगे।” दिदेरो ने कहा कि एन्साइक्लोपीडिया' के उद्देश्य हैं भूतल पर फेले 
समस्त ज्ञान को एक स्थान पर एकत्र करना, और इस प्रकार एक सामान्य विचार- 
प्रणाली का सृजन करना, जिससे बीते युगों की उपलब्धियां व्यर्थ न होने पाएं और 
हमारी आगामी पीढ़ियां अधिक ज्ञानवान,अतः अधिक गुणी और सम्पन्न हो जाएं ।' 

बर्कले और ह्यूम के संशयात्मक तकों का उत्तर काण्ट ने दिया आत्मचेतन के 
कतंव्य को प्रमुख मानकर । काण्ट ने आत्मचेतन के दो विभाग किए : विशुद्ध आत्म- 
चेतन या ज्ञाता अथवा “मैं, और अनुभवात्मक आत्मचेतन या ज्ञात अथवा 'मुझे, 
मुभसे, मुझको । आत्मचेतन ही खंड-खंड और क्रमशः प्राप्त आधारसामग्री का 
संस्लेषण करके ज्ञान-वस्तु तैयार करता है। काण्ट के अनुसार ज्ञान-सम्बंधी क्रिया- 
कलापों के तीन स्तर हैं : प्रतिवोधन के रूपों से सम्बंधित, सौंदर्य-विषयक' ; मेधा की 
धारणाओं से सम्बंधित,“विश्लेषणात्मक ; बुद्धिपरता से सम्बंधित, ताकिक। मेधा की 
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धारणाएं ही मस्तिष्क की सुजनात्मक प्रवृत्तिय, या अचुभवों का निर्माण करती हैं, 
जिनके बिना अनुभवात्मक जगत्‌ का ज्ञान प्राप्त नहीं हो सकता। वे मस्तिष्क की 
एकीकरण-प्रवृत्ति के तर्कसंगत अमूर्त रूप नहीं वरन्‌ सक्तिय प्रकाशन हैं। अनुभव- 
बहुल होते पर ही धारणाओं का उपयोग हो सकता है । इन कारण-कार्य-सिद्धान्तों 
का परात्पर उपयोग गलत है। उनके ही अनुरूप अनुभवात्मक जगत्‌ दृश्य होता 
है। अतः ज्ञान अनुभव-जगत्‌ तक सीमित है। वस्तुझ्रों के वास्तविक रूप का ज्ञान 
उनसे नहीं प्राप्त हो सकता । 

मेधा की धारणाएं ग्रनुभव को जन्म देती हैं। इसके विपरीत बुद्धिपरता परा- 
त्पर है। उनके उपयुक्त वस्तुओं का प्रत्यक्ष अनुभव नहीं किया जा सकता । वे वास्तव 
में विचार के इतने ऊंचे स्तर हैं कि इन्द्रियग्राह्म अनुभवों के रूप में व्यक्त नहीं हो 
सकते । वे आरकांक्षाएं हैं, स्वप्न हैं, जिन्हें त्यागा नहीं जा सकता । बुद्धिपरता के उप- 
युक्त वस्तुओं का कोई विज्ञान संभव नहीं है, यद्यपि हमारे आचरण अनिवार्यतः 
ऐसे होते हैं मानो इस प्रकार की वस्तुएं हैं । हमारे ज्ञान-सम्बंधी जीवन का आधार 
ग्रवस्था और आशा हैं । हम सिद्ध नहीं कर सकते कि ईश्वर की सत्ता है और आत्मा 
ग्रनदवर है । नेतिक के कारण बुद्धिपरता को गंभी रतर शत्रर्थ प्राप्त होता है। अपनी 
कृति 'क्रिटिक ऑफ़ जजमेंट' में कांट ने एक सहज बोध की सम्भावना की बात कही 
है। यह बोध विशिष्टता और सावेभौमिकता में कोई अन्तर नहीं करता । 

प्लेटो के परात्पर बुद्धिवादिता के समान बुद्धिपरता इस अनुभवात्मक संसार 
की नियामक सिद्धान्त है, ईश्वर के सृजनात्मक मस्तिष्क की उपज है, संसार का 
ग्रन्तिम कारण है। वह हमारी कल्पना की उपज नहीं, यथार्थ का अंग है। 

हीगेल वैज्ञानिक ज्ञान और दार्शनिक विचारों में अन्तर करते हैं। प्रथम श्रांशिक 
और अपूर्ण है, किन्तु द्वितीय साकार और सम्पूर्ण। कांठ और हीगेल दोनों ही 
सांसारिक वस्तुग्नों को इन्द्रियग्राह्म मानते हैं किन्तु कारण भिन्न हैं। हीगेल ने लिखा 
है : “कांट के अनुसार, दृश्य जगत्‌ की सारी वस्तुओं को हम देख-भर सकते हैं, उनके 
वास्तविक रूप का ज्ञान कभी प्राप्त नहीं कर सकते ; उनका वास्तविक रूप दूसरे जगत्‌ 
की वस्तु हैं, जहां हम पहुंच ही नहीं सकते।'''सत्य वास्तव में यों हैं : जिन वस्तुओं 
को हम सीधे समभ लेते हैं वे मात्र घटनाएं हैं, केवल हमारे लिए नहीं, अपने वास्त- 
विक रूप में भी; वे सीमित हैं, इसलिए यही मानना उचित होगा कि उनकी सत्ता 
का आधार वे स्वयं नहीं वरन एक सार्वेभौम चेतन्य है। यह सही है कि दृश्य जगत के 
बारेमें यह विचार कांट के विचार के समान बुद्धिवादी है, किन्तु इसे 'क्रिटिकल फ़िलों- 
सफ़ी' के भ्रोत्मगत बद्धिपरतावाद के विपरीत 'पूर्णप्रत्ययवाद' कहना चाहिए ।”” 
.. $ #न्साइक्लोपीडिया?, पेंतालीसवां प्रकरण । 
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हीगेल के अनुसार, डायालेक्टिक्स' धारणाओ्ं का विवेचन है। निम्नतर धारणाएं 
स्वतंत्र सत्ताएं नहीं वरन्‌ एक सर्वथा स्वतंत्र और यथार्थ उच्चतम धारणा की अंश हैं, 
इसी लिए हमें उनसे गुजरने पर बाध्य होना पड़ता है। ज्ञान के अनुभवात्मक और 
ताकिक रूप अस्त हैं, क्योंकि वे श्रांशिक हैं। उच्चतम धारणा के अतिरिक्त अन्य कोई 
धारणा पूर्णतः बुद्धिपरक और यथार्थ नहीं हो सकद्वी । पूर्ण प्रत्यय उच्चतम धारणा है । 
तथ। आन्तरिक अथवा बाह्य सम्पूर्ण यथार्थ और सारे अनुभवजगत्‌ की सभी वस्तुओं ' 
में व्याप्त है। आर चूंकि सारे अनुभवों में यह पूर्ण प्रत्यय व्याप्त है, इसी लिए हम 
किसी निम्न, अनुपयुक्त धारणा से सन्तुष्ट नहीं हो पाते । हम सद्वेव पूर्णता प्राप्त 
करने का प्रयत्न करते हैं । मानस में निश्चयतः वह (पूर्ण! रहता है, जिससे आंशिक 
सत्य निकलते हैं । 

जर्मनी के, विशेषतः फ़िश्ते और हीगेल के, दाशनिक पूर्णतावाद का दावा था 
कि उसे पूर्णतया मालूम है कि ईश्वर क्या है और उसकी आकांक्षाएं क्‍या हैं। इससे 
मानव-बुद्धि से परे के धामिक विचारों का बहिष्कार हुआ है और मानव-बुद्धि में 
विश्वास दृढ़ हुआ । हीगेल का कथन है कि स्वतंत्रता, आत्मा और ईश्वर दा्श निकों 
के लिए ज्ञान-प्राप्ति की वस्तुए हैं । 

अ्रठारहवीं शताब्दी की जागृति को बुद्धि का युग” कहा गया । ब्रह्मांड में उप- 
स्थित नियमों के श्राधार पर बताया गया कि उसमें एक तक संगत व्यवस्था व्याप्त 
है। पूर्ण विश्वास किया जाने लगा कि मानव सभी वस्तुओं की माप का पेमाना है, 
आर सर्वोच्च आदर्श है अधिकाधिक मनुष्यों को अधिकतम प्रसन्तता। धर्म की 
प्रवत्ति भी मानवतावादी हो गई | इंग्लेंड में मेथॉडिस्टों, जमेनी में 'पीटिस्टों' और 
सोसायटी आफ़ फ्रेंड्स” ने ज़ोर दिया कि सामाजिक अवस्था का सुधार हो, जेलों 
ग्रार अस्पतालों का सुधार हो, दण्ड-विधान में नरमी हो, दासता का नाश हो। बुद्धि- 
वादी और धामिक दोनों प्रकार के व्यक्ति श्रधिक सामाजिक न्याय की मांग करने 
लगे । अमरीका की कान्ति धर्मनिरपेक्ष और किसी हद तक ईसाई-विरोधी जागृति 
में हुई थी, किन्तु स्वाधीनता-घोषणापत्र' की धाराश्रों से स्पष्ट है कि उसने ईसाई 
परम्परा को तोड़ा नहीं | अ्रमरीका की कान्ति के थोड़े समय पश्चात्‌ फ्रांस में क्रांति 
हुई; उसके स्वतंत्रचेता नताओ्रों ने उन्हें तोड़ने की सचमुच कोशिश की | १७७० में 
ऐडवोकेट जनरल सेग्यूर ने स्वीकार किया था कि “विचारकों ने लोकमत परिवर्तित 
करके, सिंहासन को हिला और धर्म को असन्तुलित कर दिया है।* फ्रांसीसी क्रांति 
१७८५९ में हुई थी। 

अनेक लोगों का विद्वास था कि क्रान्ति के फलस्वरूप दुनिया का पुन्जन्म 
हो रहा है। बेसिल के पतन का जो सामान्य प्रभाव लोगों पर पड़ा उसे वड्सवर्थ 
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ने लिखा है: 
यूरोप में उस समय खुशी की लहरें दौड़ रही थीं, 
फ्रांस स्वर्णयुग के शीर्ष पर स्थित था, 
और लग रहा था, मानवता पुनः जन्म ले रही है। 
फ्रांसीसी क्रान्ति को केवल यंत्रणा और कुशासन के विरुद्ध विद्रोह नहीं वरन्‌ 
मानवता का अद्वितीय पुनर्जेज्म समझा गया। सरकार जनता के मानस में है, यह 
विचार जोर पकड़ता गया और मध्ययुग से चली आ रही संस्थाएं या तो नष्ट हो 
गयीं या उनकी प्रभावशालिता बहुत कम हो गई । प्रजातांत्रिक राष्ट्रीयता की भावना 
फेलने लगी । 
बन्धुत्व के आ्रादशे ने आदर्शवादियों को बहुत प्रभावित किया। गॉडविन ने 
लिखा : “उस शुभ दिन में बीमारी, यंत्रणा, निराशा और विरोध कुछ न होगा ।” 
सन्‌ १७६४ में कंडार्सेट ने अपना 'हिस्ट्री श्रॉफ द प्रॉग्रेस ऑफ़ द ह्यूमन स्पिरिट! 
लिखा । इस ग्रंथ में उन्होंने लिखा : “मानव की पूर्णता प्राप्त करने की शक्ति वास्तव 
में निस्सीम है; यह शक्ति भ्रब पूरी तरह स्वतंत्र है और कोई भी ताकत इसे रोक 
नहीं सकती । इसकी सीमा का अन्त है इस पृथ्वी का अन्त, जिसपर हम आसीन 
हैं। लाप्लास ने अपना सिद्धान्त प्रतिपादित किया कि सौरमंडल यांत्रिकी के 
सिद्धान्तों के भ्रनुसार स्थायी है; इससे मानवता की असीम प्रगति का विश्वास दृढ़. 
हो गय।। एक ओर लाप्लास ने सौरमंडल के विकास का सिद्धान्त सामने रखा 
(१७६६), तो दूसरी ओर काबानी ने उसी विकासवादी इतिहास के फलस्वरूप 
मानव की मानसिक क्षमताओं का अनुमान प्रस्तुत किया। लामाके ( १७४४- 
१८२९ ) का विश्वास था कि पशु मशीनें हैं, जो विकास के नियम॑ के अनुसार ऊंची 
श्रेणी में पहुंच गए हैं। उन्होंने प्राप्त गुणों की विरासत का सिद्धान्त प्रतिपादित 
'किया। इरास्मस डाविन (१७३१-१८०२) ने अपनी 'जूनोमिया' (१७६४) में 
पौधों आर पशुओं की जातियों के विकास के संदर्भ में प्रगति के सिद्धान्त को सामने 
रखा । लामाक और इरास्मस डाविन का विश्वास था कि हर जीवधारी के भीतर 
एक बल होता है जो उसे उच्चतर श्रेणियों में पहुंचाता है । 
पौधों का वर्गीकरण करनेवाला सबसे बड़ा वैज्ञानिक था लिना यूस ( १७०७- 
१७७८ ) । उन्होंने पौधों और जन्तुओं दोनों का वर्गीकरण किया । बफ़न ( १७०७- 
१७८८) का कहना था कि सभी कृत्रिम वर्गकिरण भ्रामक हैं। अपनी नेचुरल 
हिस्ट्री' की भूमिका में उन्होंने लिखा था : “भ्रम उत्पन्न होता है कि प्रकृति की 
प्रक्रिया को न समझ पाने में, जो सदैव अलग-अलग स्तरों पर होता है'''सर्वाधिक 
पूर्ण जीवधारी से उतरते हुए आकारहीन द्रव्य तक पहुंच जाना इस प्रकार संभव 
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है कि अनुभव तक न हो ।” 

अन्स्टे हैकैल (१८३४-१६ १९) ने जमंनी में 'डाविनवाद का प्रसार किया । 
प्रकृतिवादी पूर्व निश्चयवाद' पर विश्वास किया जाने लगा। माना जाने लगा कि 
ब्रह्मांड का प्रारंभ चक्राकार घूमती नीहारिकाशों के बीच की गैस से हुआ, और 
धीरे-धीरे लम्बे समय पश्चात्‌ जीवन का जन्म हुआ, और फिर पेरवाली मछलियों, 
जमीन पर रहनेवाले पशुओं, थनी जन्तुओं के पश्चात्‌ आदिमानव जनमा । विकास- 
क्रम के ये जीव प्राकृतिक वातावरण के अनुसार स्वयं को अनुक्‌ल बना लेने की प्रवृत्ति 
के बढ़िया उदाहरण हैं । मस्तिष्क, विचार और मूल्य एक बन्द भौतिक प्रणाली के, 
जो पूव्व॑निश्चित सुदृढ़ नियमों के अ्रनुसार परिचालित है, उत्पादन हैं। इस यांत्रिक 
भातिकवाद ने माकसे के द्वन्द्वात्मक भौतिकवाद के लिए स्थान खाली कर दिया । 
काल माक्‍्से का कथन है कि इतिहास एक भौतिकवादी प्रक्रिया है । मानव भौतिक 
ग्रवश्यकताश्रों, वर्ग-स्वार्थों श्र सम्पत्ति-अधिकारों का प्रतिफल है। इन्द्ात्मक 
भोतिकवाद वह बल है जो मानवता को परिवर्तित करता जा रहा है। धरती पर 
समाजवादी स्वर्ग के माक्संवादी संदेश ने करोड़ों कामगरों के जीवन को नया अर्थ 
दिया । माक्सवादी सामाजिक विश्लेषण की वैज्ञानिक विधि और राजनीतिक सामू- 
हिक आन्दोलन की नीति के पोषक हैं । 

आइचर्य जनक वैज्ञानिक आविष्कारों और तकनीकी उपलब्धियों के कारण 
अनेक लोगों का दृष्टिकोण हो गया है कि भौतिक, अर्थात्‌ जो तोला और मापा जा 
सके, ही सत्य है। प्रयोगों द्वारा सिद्ध नकी जा सकनेवाली स्थापनाएं न सही हैं, न भूठ। 
प्रयोगसिद्ध स्थापनाएँ, जेसे भौतिकी के नियम और प्रेक्षण, ही सत्य हैं। नीतिशास्त्र 
और अध्यात्मविद्या की स्थापनाओं का कोई अर्थ नहीं है।' वास्तविक वस्तुग्नों से 


ििनानिनीनिननरनननन नि नततितएण। कि एखण गगन भणएण।ण।शणएए।एणएए।ख।खशण।।ख।।खएएएणणए।। जज ज।भम.अ+ 


१. इस दृष्टिकोण की बानगी बेकन ओर हाय म में मी मिलती है । बेकन ने कहा था : “सभी 
मान्य दार्शनिक प्रणालियां वास्तव में नाटक हैं,जिनमें उनकी स्वय॑-निर्मित भ्रवास्तविक ओर काल्प- 
निक दुनिया उपस्थित है। केवल श्राज प्रचलित प्रणालियां अथवा प्राचीन सम्प्रदायों ओर दार्श- 
निक पंथों के बारे में ही मेरा विचार यह नहीं है; वरन्‌ इसी प्रकार के अनेक नाटक अभी ओर भी 
लिखे जाएंगे और उसी कत्रिमतापूवेक प्रस्तुत किये जायेंगे ।?--“नोवम आर्गेनम । यहां पर बेकन 
ने दार्शनिक विचारों की तुलना विश्वसनीय वेज्ञानिक नियमों से की है । इसी सन्दरम में हम का 
कथन है : “अध्यात्मविद्या के अधिकांश के विरुद्ध सर्वाधिक न्याययुक्त एवं विश्वसनीय शआक्षेप यह 
हे कि वह यथार्थ विज्ञान नहीं है | अध्यात्म या तो मानव के अहंकार के व्यर्थ प्रयास का, जो समझ 
से परे के विषयों की छानबीन करता है, परिणाम है; या लोकप्रचलित अंधविश्वासों की चालाकी 
है कि उचित रीति से अपनी रक्षा न कर पाने पर अपनी कमज़ोरी को ढकने ओर सुरक्षित रखने 
के लिए उसने कंटीली भाड़ियां लगा दी हें |”? 'इन्कवायरीज कन्सर्निंग ह मन अखडरस्टेंडिंगः, 
पहला प्रकरण । 


सम्बन्धित उक्तियों श्ौर श्रोता के मन में विशेष भावनाएं पैदा करनेवाली भाव- 
नोत्पादक .उक्तियों में अ्रन्तर है। कविता की उक्तियों की सत्यता का प्रइन नहीं 
उठाया जाता, केवल उनके द्वारा जागरित संवेदन की बात की जाती है। 
ब्रह्मांड का सप्रमाण और सुव्यस्थित विवरण का प्रयास दर्शन है, यह अरब नहीं 
सोचा जाता। ब्रह्मांड के बारे में ज्ञान प्रदान करना विज्ञान का कार्य है। दर्शन का 
उददेदय अधिक से अधिक है विश्लेषण, स्पष्टीकरण । दाशनिक को कोई मतलब नहीं 
कि ईइ्वर, आत्मा अ्रथवा संसार है या नहीं । वह इस उक्ति का अर्थ जानना चाहता 
है कि ईश्वर, ग्रात्मा या संसार है। 
बौद्धिक लोग तो प्रत्यक्षतः यांत्रिक भौतिकवाद या ताकिक प्रयोगसिद्धवाद 
से सन्तुष्ट हैं, किन्तु सामान्य जन में आस्था की कमी होती जा रही है। वैज्ञानिक 
ढंग से प्रशिक्षित लोग धर्मनिरपेक्ष मानववाद के हामी हैं, तो दूसरे लोग धाभमिक 
प्रम्पराजन्य शून्यवाद के पोषक हैं । हमारे समय की खूबियां हैं--/-ईश्वर से अलग 
रहना, ग्रध्यात्म को दूर रखना और यथार्थवाद मानसिक दृष्टिकोण । 
बीसवीं शताब्दी के प्रारंभ में, यूरोप में प्रकृतिवादी दशन का बालबाला था। 
आदमी स्वयं को मशीन की प्रतिछवि में देखता था।' मानव के दो दृष्टिकोणों 
में विरोध है। उसमें मूल्यों का ज्ञान और असीम की भूख है, इसलिए वह पृथ्वी 
पर सर्वाधिक स्पष्ट मूतिमान ईश्वर है। यह ईसाई धर्म के अनेक रूपों से सम्बद्ध 
उपनिषदों और प्लेटो की परम्परा है। एक दूसरा दृष्टिकोण है, जिसका आरंभ 
पुनर्जागरणकाल में हुआ था श्रौर जिसकी शक्ति के स्रोत विज्ञान की महान 
खोजें और तकनीकी आविष्कार हैं। इस दृष्टिकोण के अनुसार मानव एक ऐसा 
प्राणी है जिसे उसकी सहमति के बिना जीवन-प्रवाह में, बलों के संसार में 
फेंक दिया गया है और वह महसूस करता है कि उसका बचना एक ही जात 
पर संभव है कि जिन शक्तियों के साथ उसका संघर्ष है उन्हें वह अधिकाधिक 
अपने अधिकार में रखे। स्थायी समाज की स्थापना के लिए दोनों मूलभूत प्रवृ- 
त्तियों का सामंजस्य आवश्यक है। एक आक्रामक प्रकृतिवाद या धर्मनिरपेक्ष 
मानववाद और एक कृत्रिम ग्रतिमानववाद, नवथामवाद, फंडामेंटलिज़्स और 
नवबाफियावाद के रूपों में दोनों ही अत्युक्तियां हैं। लगता है, हम किसी भी भ्रांति 
में पड़ने को तेयार हैं, फिर चाहे वह पोप की हो या. बाइबिल या माकक्‍्से की। 


१. तुलना कोजिए, स्ट्रॉज-छय पे : “आदमी एक चीज़ है, ज़िन्दगी मूखंता है, प्रकृति 
तथ्यों का भंडार है, समाज एक गोला है जिसके भीतर प्रत्येक व्यक्ति अकेले श्रकस्मात्‌ मिल 
गई अजनबियों की सीड़ का मुकाबला करता है।? “*द एस्ट्र जमेंट ऑफ वेस्टर्न मैन! 
(१६५३), पृष्ठ १६७। 
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किन्तु दूसरे दृष्टिकोण को मानने का दावा करनेवाले लोगों के ग्राचरण पहले 
दृष्टिकोण वाले लोगों जैसे होते हैं। यदि हम अ्रपनी घृणा और ईर्षा को परा- 
जित कर सकें, तो जितनी शक्ति आज हमारे पास है, उससे हम इस पृथ्वी को 
स्वर्ग में बदल सकते हैं। किन्तु हमें भय है कि किसी पागलपन या समिथ्या गणना 
का काम करके--पागल तो हर देश में मौजूद हैं--हम सभ्यता की आत्महत्या 
का क्षण उपस्थित कर सकते हैं। नैतिक नियंत्रण और आध्यात्मिक अनशासन 
की तत्काल आवश्यकता है। बियटी के शब्दों में, यूनान और गैलीली का अथवा 
मस्तिष्क और आत्मा का संघर्ष ग्रभी भी जारी है। आशा का कारण केवल इतना 
है कि हम अपनी स्थिति के प्रति जागरूक हे 


तृतीय व्याख्यान 
पूर्व और पदिचम 


१. पुरे पर पदिचसी प्रभाव 


विज्ञान और टेक्नॉलॉजी आधुनिक संसार का निर्माण करनेवाले मूल कारणों 
में से हैं। गत ४०० वर्षों में, पश्चिमी मानव ने अ्रपनी सभ्यता का प्रसार दूरस्थ 
क्षेत्रों तक किया है और सभी महाद्वीपों पर अपना प्रभाव डाला है। लगभग 
१५०० ईसवी तक पूर्व और पश्चिम में काफी समानता थी । किन्तु टेक्नॉलॉजी 
की तेज प्रगति के कारण ग्रब अन्तर पड़ गया है । इन चार शताब्दियों में इतिहास 
का अर्थ है यूरोपीय इतिहास; शेष संसार का मात्र औपनिवेशिक इतिहास था। 
हीगेल के शब्दों की सत्यता सिद्ध हो चुकी है: “यूरोपवासियों ने जहाज्ों पर पृथ्वी 
की परिक्रमा की है और सिद्ध कर दिया है कि पृथ्वी गोल है । उनके अ्रधिकार में 
यदि कोई चीज़ नहीं झा पाई, तो या तो वह इस योग्य नहीं है, अथवा भविष्य में 
आरा जाएगी । यूरोप ने एशिया और अ्रफ्रीका पर अधिकार कर लिया तथा 
आस्ट्रेलिया और अमरीका को आबाद किया । 

उत्तमाशा अन्तरीप होकर भारत के लिए समुद्रपथ मालम होने पर अ्रमरीका 
की खोज के पश्चात प्रथ्वी के विस्तीर्ण स्थानों पर पश्चिमी लोगों का अबाधित 
प्रसार और नियन्त्रण स्थापित होता चला गया | इसे कभी-कभी कहा जाता हैं कि 
पश्चिम ने पूर्व पर आक्रमण कर दिया। यूरोपीय व्यापारियों ने पूर्वी देशों में 
पहुंचकर, किले, कारखाने और नौसेनिक अड्डे स्थापित किये। संचार-साधनों के 
विकास का लगभग सम्पूर्ण श्रेय पश्चिम को है। पश्चिमी देशों के जहाज ही 
दुनिया का अधिकतर सामान और सवारियां समुद्रों के आर-पार ले जाते हैं। 
उनके विमान महासागरों और महाद्वीपों के पार उड़ते चले जाते हैं। उनके रेलवे 
इंजन, तार, बिजली के आविष्कार, खेती-बाड़ी के औज़ार एशिया और अफ्रीका 
में उपयोग में श्राते हैं। उनके कारखानों के उत्पादन सुदूर देशवासियों की आाव- 
इ्यकताएं पूरी करते हैं। मोटरकार, सिलाई की मशीनें, रेडियो, सिनेग्रा, टाइप- 
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राइटर, फ़ाउण्टेनपेन, कमरा, पेटेण्ट दवाइयां सभी देझ्षों में प्राम' उपयोग की 
वस्तुए हैं। 

पश्चिमी शक्तियों के समघात से अवेक्षाकृत अ्रधिक प्राचीन संस्क्ृृतियों पर 
उन शक्तियों का राजनीतिक और आर्थिक प्रभुत्व तो स्थापित हो गया, किन्तु उन 
(संस्क्ृतियों ) की अपनी लम्बे समय से दबी पड़ी शक्तियां जाग उठीं और उनमें 
राष्ट्रीयता की भावना उदित हुई | पश्चिम ने ही अपने प्रभुत्व की विरोधी शक्तियों 
को सजग किया और गुलाम देशवासियों में उन योग्यताओं और संस्थाओं को पन- 
पाया, जिनका प्रयोग उसके ही विरुद्ध भली प्रकार किया गया। टायपिंग और 
बॉक्सर-विद्रोह, भारत का स्वाधीनता-संग्राम और आधुनिक जापान का उदय 
'पश्चिमीकरण' की उपलब्धियां हैं। कुछ ही दशकों में जापान भी पश्चिमी नमूने 
की पूर्णतः औद्योगिक आधुनिक शक्तियों में गिना जाने लगा। भ्रम रीकी स्वाधी- 
नता घोषणापत्र, फ्रांसीसी और रूसी क्रांतियों, अतलांतिक घोषणापत्र तथा संयुक्त- 
राष्ट्रबोषणापत्र ने करोड़ों आदमियों को प्रेरित किया कि वे दासता का जुआ उतार 
फेंके और राजनीतिक, आ्राथिक और सामाजिक स्वतंत्रता प्राप्त करें। जापान ने 
रूस को पराजित किया, तो एक नया विश्वास आदमियों के मन में जागा कि अपने 
उद्देश्य को प्राप्त करना उनकी क्षमता से परे नहीं है। दोनों युद्धों में 'अ-यू रोपीय' 
सेनाओ्रों के उपयोग से समानता की भावना जागी किन्तु उसके परिणाम तत्काल 
प्रत्यक्ष नहीं हुए। इस प्रकार पश्चिमी प्रभुत्व ने स्वयं अपने नाश के बीज बोये । 

एशियाई समाज पर परिचमी संस्कृति का प्रभाव ही एशियाई राष्ट्रीयतावाद 
और एशियाई एकता का आधार है। हिन्दू धामिक पुनरुत्थान अंशतः पदिचिमी _ 
शोध का परिणाम है---अ्रंशतः पश्चिमी प्रभुत्व की प्रतिक्रिया का और अंशतः ईसाई 
मिशनरी प्रचार के प्रति विद्रोह का। सोसायटी ऑफ़ जीसस' के सदस्यों पर पूर्वी 
एशिया के मिशन की ज़िम्मेदारी थी । सोलहवीं शताब्दी के उत्तरार्ध में फ्रांसिस 
जैवियर गोआ और जापान गये । सोसायटी के एक इटालवी सदस्य मातियो रिशी 
१५८२ में मैकाओं पहुंचे और १६०१ में पीकिंग, जहां १६१० में उनकी मृत्यु हो 
गई । उन्होंने और उनके सहयोगियों ने चीन के बौद्धिक समाज के आचार-व्यव- 

१. प्वाम्यवादी घोषणापत्र” से तुलना कीजिए: “बूजु आ वगग ने*''सबसे पहले सिद्ध कर 
दिया कि मानव की सक्रियता क्या कर सकती है | इसने मित्नी पिरामिडों, रोमक बांधों, ओर 
गॉथिक गिरजों से कहीं अधिक आश्चर्यजनक काये कर दिखाये हैं'''बूजु आ वर्ग ने'' सभी राष्ट्रों 
को सभ्यता के साये में ला खड़ा किया है। अधिक से अधिक सो वर्ष के शासनकाल में, बूजु आ 
बर्ग ने इतनी विशाल और इतनी भारी उत्पादक शक्तियों का सृजन किया है, जितना उससे 
पहले की सारी पीढ़ियां एकसाथ मिलकर न कर पाई थीं ।?? 





१२४ पूर्व भौर परिचम 


हार सीख लिये श्रौर गणित, द्रविकी तथा खगोल-सम्बन्धी अनेक चीनी ग्रन्थों के 
अनुवाद किये । पूर्व में यूरोपीय बस्तियों की स्थापता आरम्भ होने के बाद ईसाई 
मिशनों ने अपने कार्यक्षेत्र का विस्तार किया, यद्यपि अनेक मिशन अपने कार्य की 
आड़ में आ्राथिक प्रसार कर रहे थे । लिविग्स्टन का वाणिज्य और ईसाई-धर्म-सम्बन्धी 
नारा इस बात का प्रमाण है। उनका कहना था कि व्यापार के रास्तों के खुलने के 
बाद ही मध्य अफ्रीका के आदिवासियों तक सभ्यता, श्रर्थात्‌ (उनके अनुसार ) 
ईसाई-धर्म की पहुंच संभव है। उनके लिए ईसाई-धर्म का ग्रर्थ एक सिद्धान्त नहीं 
था, वरन्‌ 'एक धुंधली दान-भावना थी, दवाइयां, व्यापार, शिक्षा थे।' एशिया 
और अ्रफ्रीका के निवासी भी ईसाई-धर्म के प्रति आकर्षित हुए क्योंकि उनका विचार 
था कि प्रभु पर्चिम का धर्म 'ईसाई-धर्म' है, इसलिए वह पश्चिम की श्रेष्ठतर 
सैनिक क्षमता और वेज्ञानिक शक्ति का व्यावहारिक प्रेरणासत्रोत भी है। राइट 
रेवरेण्ड स्टीफ़ेन नील ने लिखा है : “यह संयोगमात्र नहीं है कि ईसाई-धर्म के प्रसार 
की 'महान शताब्दी ही यूरोपीय प्रसार की महान शताब्दी भी थी ।”? अनेक बार 
तो मिशनरी-प्रवेश राजनीतिक नियंत्रण का बहाना बन गया । डॉ० स्टीफ़ेन नील 
का कथन है : “दक्षिण भारत में चर्च को सुदृढ़ बनाने का काये देहात के शिक्षकों 
ने किया, जिनके वेतन का अधिकांश सरकारी अनु दानों से मिलता था ।” एशियाई 
और अफ्रीकी राष्ट्रीयता की भावना के साथ-साथ उन मिशनों की विरोधी भाव- 
नाएं बढ़ती जा रही हैं जिनको सरकारी सहायता प्राप्त थी; फिर चाहे वह दुनिया- 
दारी के लिए हो अथवा सचमुच इस विश्वास के आधा र पर कि ईसाई-धर्म स्वीकार 
कर लेने पर लोगों की स्थिति अ्रधिक अ्रच्छी हो जाएगी। स्वभावतः, राज- 
नीतिक तनातनी के दिनों में, जो चर्च आथिक रूप से सरकार पर ग्राश्वित थे, 
स्वाधीनता के लिए संघर्ष करनेवाली जनता की सहानुभूति न पा सके | इसी लिए 
कहा जाने लगा कि वे साम्राज्यशाही शक्तियों के एजेण्ट थे। अब स्वाधीनता प्राप्त 
हो चुकी है, ईसाइयों की दोतरफी वफादारी के बारे में सन्देह नहीं रह गये हैं और 
ग्रनेक राष्ट्रों में वे सम्मानित नागरिक हैं। भारत में, समाज के नेता बनने के लिए 
आवश्यक है कि वे जनमानस के क्रांतिकारी जोश का साथ दें। 

द्वितीय विश्वयुद्ध की सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण घटना यह नहीं है कि धुरी राष्ट्रों-- 
जर्मनी, इटली श्रौर जापान---कौ पराजय हुईं। वे तो इतने कम समय में ही भ्रपनी 
पूर्वस्थिति पर पहुंचने और अन्तर्राष्ट्रीय मामलों में प्रभाव डालने योग्य हो गये 


हैं। सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण घटना है एशिया में नई शक्तियों--चीन, भारत, पाकि- 
स्तान, इण्डोनी शिया, बर्मा, श्रीलंका, फिलीपाइन्स--का उदय । 


जन 3>ौ. 3333+-+>>-+-त»--3क०>-न»«नमथ 


१. ईरट एंड वेस्ट रिव्यू, अप्रेल १६५४, पृष्ठ ३५ | 
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विदेशी शासन की शताब्दियों के बावजूद, एशिया और अफ्रीका के बारे में 
सर्वाधिक विशिष्ट तथ्य है उनकी भ्रकथनीय दुर्गति, नितान्त गरीबी और निरक्ष- 
रता, श्रकाल और बीमारियां । अकेली आशाजनक बात है अपनी भयानक अमान- 
वीय परिस्थितियों से ऊपर उठने की इन देशों की जनता की लालसा। लोग मह- 
सूस करने लगे हैं कि जिन बुराइयों से वे पीड़ित हैं, उन्हें दूर किया जा सकता है 
और उन्हें सहन नहीं करना चाहिए । वे विश्वास करने लगे हैं कि भ्रपती वर्तमान 
स्थिति से ऊपर उठने के लिए उन्हें विज्ञान का दृष्टिकोण तथा टेक्नॉलॉजी की 
विधियां अपनानी पड़ेंगी । यह सत्य है कि पश्चिम की तकनीकी विशिष्टता के 
कारण रास्त्रास्त्रों की होड़ में पश्चिम आगे हो गया। पूर्व एक ओर पश्चिम की 
सेनिक विजयों और ज़बदंस्ती के शासन का विरोधी है, किन्तु दूसरी ओर परिचिम 
के रेलवे इंजनों, डायनेमो और विमान का स्वागत भी करता है। वह विजेताञ्रों 
को निकाल बाहर करना चाहता है, फिर भी उनकी विजयों के उपकरणों, यांत्रिकी, 
टेक्नॉलॉजी के उपकरणों और राजवीतिक संस्थाओं को स्वीकार करता है। पूर्व 
के देश इनका उपयोग गरीबी को मिटाने, श्राथिक अवसरों को विस्तृत करने तथा 
खाद्यपदार्थों, स्वास्थ्य और सफाई के स्तर को ऊंचा उठाने में करना चाहते हैं। 
खोये हुए समय को पूरा करने और संसार के समुच्नत राष्ट्रों के समकक्ष पहुंचने के 
लिए पूंव टेक्नॉलॉजी की आधुनिक विधियों को अपना रहा है।* 

असमान परिस्थितियों ने पूर्व और पश्चिम दोनों को बाध्य कर दिया कि वे 
टेक्नॉलॉजी का उपयोग करें; पूर्व का उद्देश्य है राजनीतिक परतन्त्रता तथा आथिक 
और सामाजिक पिछड़ेपन को दूर करना, और पश्चिम का उद्देश्य है श्रपती श्रेष्ठता 
बनाए रखना । इन परिस्थितियों से आशंका है कि कहीं मनुष्य मशीन और भौतिक 
सफलता की निरंकुशता का शिकार न बन जाए। 

पूर्वे और पश्चिम का सम्पर्क एक ही ओर से नहीं रहा है । पश्चिम पर नवीन 
प्रभाव पड़े हैं। रेम्ब्रां ने मुगल चित्रों की अनुकृतियां बनाई और जापान से नई 
ललित कलाएं पहुंचीं। व्यापार और शासन के उद्देश्य से पूर्वीय भाषाएं पढ़ी जाने 
लगीं । ईसाई मिशन गैर-ईसाई देशों के दर्शन में रुचि लेने लगे। कन्फ्यूशियस की 
अनालेक्ट्स', वैदिक साहित्य, बौद्धधर्म का त्रिपिटक', कुरान तथा अन्य इस्लामी 
ग्रंथों के यूरोपीय भाषाओं में अनुवाद हुए । विदेशी धर्मों में विवेक और आा5४ 


१. खर्गीय प्रोफु सर चाल्से बियडे ने, १६९२८ में, अपनी “व्हिदर मैनकाइएड १? नामक पुस्तक 
में लिखा है : “कुछ समय पश्चात्‌ यदि पूव युद्धभूमि में पश्चिम को परास्त कर दे, तो उसका 
यही अर्थ होगा कि पूर्व ने पश्चिम की टेक्नॉलॉजी को पूरी तरह अपनाकर उसका ओर विकास 
किया है तथा इस प्रकार स़ये पश्चिमी सभ्यता में परिणत हो गया है ।?? 


१२६ पू्वे और पश्चिम 


त्मिक गहराई मिले, जिनका पहले पता तक न था। लीबनिज़ ने कहा कि यूरोप 
और चीन के बीच विचारों का आदान-प्रदान होना चाहिए। वाल्तेयर की दृष्टि में 
कन्फ्यूशियस एक महात्मा, दाशनिक, पैगम्बर और राजनीतिज्ञ थे, और चमत्कार 
नहीं दिखलाते थे बल्कि केवल सदगुणों की शिक्षा देते थे । 


२. साम्पवाद और प्रजातंत्र 


पूर्वीय देश केवल विज्ञान की आत्मा और टेक्नॉलॉजी की विधियों को ही नहीं 
वरन्‌ पश्चिम में सफल राजनीतिक व्यवस्थाओरें-उदार प्रजातंत्र अथवा साम्यवाद- 
को भी अपनाते जा रहे हैं । 

आ्राज जब पूर्व-पश्चिम सम्बन्धों की बात की जाती है तो हमें प्राच्य और पाइचात्य, 
एशिया और यूरोप का ख्याल नहीं आता, वरन्‌ यूरोप के राजनीतिक पूर्व और राज- 
नीतिक पश्चिम का ख्याल आता है। जब यूरोप में ईसाई-धर्म का बोलबाला था 
तो रोमन केथलिक और प्रोटेस्टेंट मत पश्चिम के प्रतिनिधि थे और ग्रीक चर्च तथा 
रूसी परम्परावादी चर्च पूर्व के प्रतिनिधि । दोनों एक ही स्रोत, जूडाई-हेलेनीय, से 
उद्भूत थे। दोनों में परस्पर जितनी समानता है, उतनी समानता इनमें से किसी 
एक और किसी अन्य सभ्य समाज के बीच नहीं है। इसके बावजूद साम्यवादी पूर्व 
और प्रजातांतिक पर्चिम के बीच की खाईं पढ्चिमी संसार के बीच की खाई है। 

साम्यवाद का वंशवृक्ष है-प्लेटो, न्यू टेस्टामेंट, कमवेल-युग के सामाजिक 
समानतावादी, रिकार्डो, ऐडम स्मिथ, हीगेल, फ्यूरबाख, मार्क्स, ऐंगल्स, लेनिन । 
साम्यवाद के कुछ विशिष्ट लक्षण पद्चिम के हैं। 

यूनानी मानस तकंप्रधान था। उसने विवेक की विशिष्टता पर ज्ोर दिया 
था। साम्यवाद का दावा है कि वह वेज्ञानिक विधि और विश्लेषण-पद्धति को उप- 
योग में लाता है। उसे स्वयं में विश्वास है, वह निर्श्रान्त है । 

मानववाद यूनानियों के समय से ही पश्चिमी दर्शन का एक गुण रहा है। यूनानियों 
ने सामाजिक परिस्थितियों और स्वयंसिद्ध प्रमाणों पर ज़ोर दिया था । मार्क्सवादी 
इसी धरती पर एक पूर्ण समाज की स्थापना करना चाहते हैं। औद्योगिक क्रान्ति 
के श्रमिकवर्ग पर पड़े प्रभाव--बहुत कम वेतन, बच्चों और स्त्रियों से काम, अत्य- 
धिक जनसंख्यावाली गन्दी बस्तियां, पारिवारिक जीवन का विनाश--के विरुद्ध 
माक्संवादी आवाज़ बुलन्द करते हैं । सामाजिक न्याय के नाम पर वे पूंजीवादी 
व्यवस्था की आलोचना करते हैं। लेनिन का कथन है कि एक भी पीड़ित बच्चे की 
चीख हमारी दूनिया के प्रति एक धिककार है। 

साम्यवाद सानव की केवल भौतिक आवश्यकताओं की पूर्ति की ही मांग नहीं 
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करता वरत्‌ उच्च स्थिति, समानता, आ्राधिपत्य से मुक्ति, राजनी तिक प्रथवा झआधिक 
शोषण से मुक्ति जैसी मानवीय आकांक्षाओं की मांग भी करता है। मार्क्स एक नये 
मानव की, एक सच्चे मानवीय मानव की बात सोचते हैं, जिसकी सत्ता पहले कभी 
नहीं थी और जो आञात्मविरक्ति से मुक्त होगा। अपने दावे के अनुसार साम्यवाद 
प्रत्येक मनुष्य की, जो आज निराश और कुंठाग्रस्त है, गंभी रतम झाकांक्षाओं की 
पूर्ति का अवसर प्रदान करता है। मानवीय प्रकृति में सबसे अच्छा उद्देश्य है इस 
तुच्छ नश्वर व्यक्तिगत जीवन को, जिसमें अनइहवर ग्राध्यात्मिकता मौजूद है, किसी 
ऐसे ऊंचे काम में लगा दिया जाय, जिसकी कल्पना तक धर्म के ह्वास और भौतिक- 
वाद के उदय के पश्चात्‌ कोई मानस न कर सका हो । यह आदर है पृथ्वी पर स्वर्ग 
की स्थापना का, मानवजाति को ऊंचा उठाने का । अपने एक मानवीय क्षण में 
मार्क्स ने एक शभ्रतागत समाजवादी समाज का स्वप्न देखा था जहां “विभाजित मानव 
के स्थान पर पूर्णतः विकसित व्यक्ति होगा, ऐसा व्यक्ति जिसके लिए विभिन्न सामा- 
जिक कार्य सक्रियता के ही रूप होंगे। मनुष्य मछली मार सकेंगे, शिकार खेल सकेंगे 
या साहित्यिक आलोचना करेंगे और इसके लिए उन्हें पेशेवर मछलीमार, शिकारी 
या आलोचक बनने की आवश्यकता न होगी ।” 

इतिहास में कोई नई बात नहीं है कि एक मिशनरी उद्देश्य ताकिकता के फल- 
स्वरूप किस प्रकार आक्रामक प्रचार में परिवर्तित हो जाता है। “तुम सम्पूर्ण संसार 
में जाओ और प्रत्येक प्राणी. को इंजीलों की शिक्षा दो ।” ऐसा लगता है कि साम्य- 
वाद धमंनिरपेक्ष' ईसाईधर्म है। 

प्रतिकूलता नियम के भ्नुसार प्रतिकूलताएं साथ-साथ निर्वाह नहीं कर सकतीं । 
साम्यवादियों और असाम्यवादियों का संघर्ष एथेन्स और स्पार्टा, रोम और कार्थेज, 
यहूदियों और गैरयहुदियों, यूनानियों श्र बबरों,ईसाइयों और मू्तिपृजकों, प्रोटे- 
स्टेंटों और केथलिकों के संघर्ष जेसा ही है। आज यह संघर्ष संसदीय जनतंत्र और 
जनता के जनतंत्र के बीच है। यह दशा यह या वह-दर्शन के कारण है। इससे 
संसार दो खेमों में विभाजित हो गया है---प्रकाश का साम्राज्य और अंधकार का 
साम्राज्य । धर्मोन्मत्तव्यक्ति का मस्तिष्क भ्रंधका रमय और हृदय कठोर होता है तथा 
वह अपने शत्रु को विनष्ट कर डालना चाहता है। अपने विरोधियों को नास्तिक 
घोषित करने से एक प्रकार के नेतिक सशस्त्रीकरण का आभास होता है। पश्चिमी 
मानव की मानसिक रचना में विभाजन-प्रवृत्ति एक आवश्यक तत्त्व रहा है। 'द 
ब्दसे करामज़ोव में दस्तायवस्की का एक पात्र कहता है: धामिक समाज स्थापित 
करने की यह लालसा आदिकाल से प्रत्येक मानव और सम्पूर्ण मानवता के लिए 
शापव्रत्‌ है।'''''अपने देवताओं को ताक में रखकर, आझो और हमारे देव- 
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ताभ्रों की पूजा करो वरना हम तुम्हें भौर तुम्हारे देवताओं, सबको मार डालेंगे । 
और यही क्रम दुनिया के अन्त तक, यहां तक कि जब देवता भी पृथ्वी से गायब हो 
जायंगे, चलता जायगा ।” 

जब तक धामिक सिद्धान्त और उनके अधिकृत व्याख्याकार रहेंगे तब तक 
नास्तिकता भी रहेगी और नास्तिक दंडित भी किये जाते रहेंगे। धामिक सिद्धान्तों 
को अन्तिम और निर्त्रान्‍्त सत्यों का प्रकाशन मान लेने पर सैद्धान्तिक मतभेदों और 
शोध की विधियों से मुक्ति संभव नहीं है। ईसाईधर्म की प्रारम्भिक शताब्दियों में 
सात समितियां शुद्ध सिद्धान्त का निरूपण करने और नास्तिकता को दंडित करने 
के उद्देश्य से बठी थीं। 

तथाकथित अपराधियों की पाप-स्वीकृति और कठोरतम दंडों की मांग की 
बातें हमने अक्सर सुनी हैं । प्रारम्भिक ईसाई चर्च में पाप-स्वीका रोक्तियों और पदचा- 
त्ताप के उदाहरण हैं। रूसी नागरिकों की आत्मा की धामिक प्रवृत्ति का ध्यान रखें 
तो हमें आश्चय नहीं होगा कि वे राज्य के प्रति अपने भ्रपराधों को स्वीकार कर 
लेते हैं । 

पश्चिम मुख्यतः (यद्यपि एकान्ततः नहीं) वैज्ञानिक विवेक, मानववाद, मिश- 
/ नरी प्रचार और संसार को दो विरोधी खेमों में बांटने पर ज़ोर देता है। साम्यवाद 
इन्हीं बातों को और बढ़ा देता है। 

काले मावसे के उपदेशों से सम्बन्धित अपनी कृतियों ' में लेनिन ने लिखा है कि 
मास “अपूर्वे मेधावी पुरुष थे जिन्होंने मानवता के तीन सर्वाधिक उन्नत देशों का 
प्रतिनिधित्व करतेवाली उन्न|सवीं शताब्दी की तीन प्रमुख विचारधाराश्रों का आगे 
बढ़ाया और परिसमाप्ति तक पहुंचाया | ये तीन धाराएं थीं : परम्परावादी जम॑न 
दर्शन, परम्परावादी अंग्रेज़ी राजनीतिक शअ्रर्थशास्त्र और फ्रांसीसी क्रान्तिकारी 
सिद्धान्त। सहित फ्रांसीसी समाजवाद ।” 

साम्यवाद स्वयं तो पश्चिमी दर्शन का परिणाम है ही, उसका प्रसार भी 
पश्चिम। राजधानियों--बलिन, पेरिस, जेनेवा--में प्रशिक्षित नेताश्रों द्वारा हुआ 
है। प्रथम विश्वयुद्ध में जर्मन सरकार ने भविष्य के रूस को एक रेल के डिब्बे में 
रखकर मुहरबन्द करके विस्फोट के लिए तत्कालीन फिनलैण्ड के स्टेशन पेत्रोग्राद 
. रवाना कर दिया था।* अ्रतः साम्यवाद पूर्वीय सिद्धान्त नहीं है, यद्यपि उसका प्रसार _ 


१. १६१४ | 

२. बिटिश फॉरेन आफिस? का विश्वास था कि बोलशेविक लोग साम्राज्यवादी जमेनी के 
वेतनभोगी एजेए्ट थे और 'बोलशेविकवाद? ऐसा आन्दोलन था जिसे जर्मनी ने अपने स्वार्य- 
साधन के लिए बढ़ावा दिया था ।* 
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भ्रब पूर्व में हो रहा है ।' 

यह मान लेना गलत है कि पश्चिम की परम्परा के भ्रनुकुल सरकार केवल 
संसदीय प्रजातंत्र हो सकती है । इससे यही जाहिर होगा कि हम यूनान, मध्ययुगी न 
इटली के नगर-राज्यों की निरंकुशता से लेकर अपने युग की तानाशाही को भूल बैठे 
हैं। पश्चिम की विरासत में सभी प्रकार की सरकारें शामिल हैं । 

यह सोचना गलत है कि यदि साम्यवादी देश ईसाई-धर्म को स्वीकार कर लें, 
तो युद्ध नहीं होंगे। कॉन्स्टेंटाइन के समय में रोम-सा म्राज्य ने ईसाई-धर्म स्वीकार 
कर लिया था, किन्तु अपनी समाप्ति तक वह युद्धरत रहा। इतिहास का साक्ष्य 
नहीं है कि ईसाई राज्य दूसरों से कम युद्धप्रिय हैं । 

निस्संदेह संसदीय प्रजातंत्र सरकार का सर्वाधिक सभ्य रूप है। इसमें हम 
शान्तिपूर्ण उपायों से शी क्र और क्रान्तिकारी सामाजिक-आथिक परिवर्तन उत्पन्न 
कर सकते हैं । प्रजातंत्र में विश्वास करने पर हमारी जिम्मेदारी हो जाती है कि 
हम राष्ट्रों के बीच सामाजिक न्याय स्थापित करें और अन्य राष्ट्रों को प्रजातांत्रिक 
अधिकार प्राप्त करने में सहायक हों । पक्षपातहीन प्रजातंत्र का नारा लगाना आसान 
है, उसका पालन करना कठिन । यदि प्रजातां त्रिक देशों में उद्देश्य के प्रति ईमानदारी 
गौर आस्था का उत्साह पदा हो जाय, तो वे शोषित राष्ट्रों को स्वतंत्र कर देंगे, 
जातीय भेदभाव मिटाने का प्रयत्न करेंगे और पिछड़े हुए देशों की आर्थिक प्रगति 
में सहायक होंगे । यदि संसार के प्रजातांत्रिक राष्ट्रों की प्रजातंत्र के प्रति दढ़ 
आस्था स्थापित हो सके तो प्रजातांत्रिक राष्ट्रों का विरोध कम हो जाएगा औप- 
निवेशिक देशों के अरबों निवासियों और संसार-भर के करोड़ों कामगारों 
को साम्यवादी व्यवस्था में सामाजिक समानता, राजनीतिक स्वतंत्रता श्र आरथिक 
विशेषाधिकार के उन्मूलन की संभावनाएं दीखती हैं। क्‍या ये सारी बातें ही प्र [रत 
का उद्देश्य नहीं हैं ? 

आवश्यकता है प्रजातंत्र के प्रति इतनी गहरी आस्था की कि आवश्यकता पड़ने 
पर अपनी बलि देने से भी हिचक न हो । हमें जातीय श्रेष्ठता की भावना को त्याग 

देना चाहिए और दूसरे देशों में होनेवाले जातिगत अत्याचारों को क्षमा न करना 


१. प्रोफेसर हालेकी ने अपनी कृति द लिमिट्स ऐंड डिवीज़न्स ऑफ यूरोपियन हिस्द्रीः 
में रूस को यूरोप से एकदम निकाल बाहर करने का प्रयत्न किया है | उनका कथन है: “हम 
पीटर प्रथम से निकोलस द्वितीय तक के साम्राज्य फे कम या अधिक यूरोपीय स्वभाव के बारे में 
चाहे जो कुछ सोचे, नवम्बर १६१७ में जनमी 'लाल ज़ारशाही'--जिसने उसी वर्ष के माचे मास 
में, पश्चिमीकरण की दिशा में यथार्थ किन्तु व्यर्थ प्रयास किया था--यदि युरोप-विरोधी नहीं तो 
कम से कम अ-युरोपीय थी और है. |” 
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चाहिए वरन्‌ निनदनीय ठहरावा चाहिए। हमें दूसरे राष्ट्रों के निवासियों से समता 
के स्तर पर मिलने को तैयार रहना चाहिए, चाहे वे किसी भी जाति के हों और 
उनकी त्वचा का रंग कुछ भी हो । श्रपनी जनता का सामाजिक, आथिक और 
सांस्कृतिक स्तर ऊंचा उठाने के लिए यत्नशील सभी देशों की सहायता करने को 
हमें तैयार रहना चाहिए । श्रच्तर्राष्ट्रीय समस्यात्रों को शान्तिपूर्ण ढंग से हल 
करना आ्रावश्यक है। संसार की युद्धश्नान्त जनता यह अनुभव नहीं करना चाहती 
कि राष्ट्रों के बीच शान्ति और मित्रता की आशा शेष नहीं रह गई है 

हम नहीं कह सकते कि साम्यवादी राज्य कामगारों के स्वर्ग हैं, जहां हर प्रकार 
के भेदभाव और वर्गीय विशेषाधिकारों का उन्मूलन हो चुका है । इन राज्यों में 
सम्पूर्ण सत्ता एक छोटे-से दल के हाथ में रहती है श्नौर दल का प्रभुत्व लगभग असीम 
हो जाता है। उनकी नीति का पालन प्रशासनिक नौकरशाही द्वारा होता है। दल का 
नेता हर व्यक्ति के लिए हर बात का निर्णय करता है, जिसका परिणाम यह होता 
है कि मानव-जीवन का प्रस्फुटन भी कठोर नियंत्रण में होता है। यदि किसी देश के 
वासी इस प्रकार शासित होने को तैयार हैं तो जब तक वे दूसरों के जीवनक्म में 
बाधक नहीं बनते, हमें उनके साथ मित्रता का ही व्यवहार करना चाहिए। हमें एक 
ऐसी विश्वव्यवस्था कायम करनी चाहिए, जिसमें युद्ध, एक समाजव्यवस्था को 
दूसरी से श्रेष्ठ मानने की भावना, वर्गभेद और निरंकुशता न हो । हमें एक संयुक्त 
संविधान बनाने का प्रयत्न करना चाहिए, जिसमें सभी मानवीय समस्याश्रों के सुल- 
भाने में सभी देशों के वासी समुचित भाग ले सके। 

हम साम्यवादी देशों के साथ सम्बन्ध नहीं बना पा रहे हैं। आपसी सम्बन्ध न 
स्थापित होने से हम अकेले पड़ जाते हैं और भ्रकेलापन जन्मदाता है भय, संदेह और 
घृणा का। आज के रोगग्रस्त संसार में सबसे बड़ा रोग है छोटे-छोटे क्षेत्रों की 
अपनी-अपनी राजनीति । जिस समाज ने हवा में उड़ना और परमाणु को तोड़ना 
सीख लिया है, उसमें मानवीय एकता की स्थापना का प्रयत्न करना हमारा ही 
कर्तेग्य है । 

पहले समंय में, दुनिया में ग्रतेक समाज थे जो अपने-अपने ढंग से धीरे-धीरे 
विकसित हो रहे थे। इन विभिन्‍न प्रयोगों के फलस्वरूप दर्शन, कला और विज्ञान 
की अमूल्य विरासत हमें मिली है। अब दुनिया सिकुड़कर एक समाज में बदलती 
जा रही है; दोनों पक्ष एक-दूसरे के विरोध पर कटिबद्ध हैं, इसके बावजूद यह सही 
है। यहां तक कि दोनों विरोधी व्यवस्थाओं में भी काफी समानता है और वे एक 
ही दिशा में बढ़ रही हैं। रूसी व्यवस्था की शक्ति का स्रोत है--टेक्नॉलॉजी । वह 
अपना व्यक्तित्व, सामान्य प्रकृति श्र विवेक बनाये रखने को उत्सुक है और उसे 
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।लूम है कि पदिचमी प्रजातंत्रों के सामने वह टेक्नॉलॉजी पर काबू करने के बाद 
ही ठहर सकेगी । दस वर्ष पूर्व जब ८ मई, १६४४ को जमंनी ने आत्मसमर्पण किया 
था, लन्दन टाइम्स'ने लिखा था : “अहंकार, करता और शक्ति की लालसा ने राष्टों 
के करोड़ों पीड़ित इन्सानों पर जिस राक्षसी शासन का जुआ लाद दिया था, उसका 
तिरस्कारमय विनाश इस प्रकार हो गया, और ठीक ही हुआ ।” उस यद्ध में दुनिया 
ने महसूस कर लिया था कि विवेक द्वारा अनियंत्रित वैज्ञानिक ज्ञान ने मनष्य को 
विनाश की कितनी भयानक शक्ति प्रदान की है। सामूहिक विनाश के शरस्त्रों की 
भयप्रद वृद्धि को नज़र में रखते हुए हम इस बात को भुला नहीं सकते कि मानव-बंघुत्व, 
राष्ट्रों की एकता और शान्ति की अखंडता अत्यावश्यक सत्य हैं, सामान्य वार्ताएं 
मात्र नहीं। किन्तु हमारे भीतर भय, घृणा, राष्ट्रीय अभिमान और अपनी-अपनी 
विचारधारा के प्रति अ्न्धविश्वास उपस्थित हैं। ये विवेकपूर्ण स्थितियां नहीं वरन्‌ 
भावनात्मक प्रवृत्तियां हैं जो सदेव मानव-व्यवहार को प्रभावित करती हैं।हरसंघर्ष 
के अवसर पर उतर आनेवाली इस प्रवृत्ति को हमें त्यागना होगा कि हमारे शत्रु 
घृणित, श्रप्राकृतिक देत्य हैं जिनका समूल विनाश नहीं, तो कम से कम पराजय 
विश्वशान्ति के लिए परमावश्यक है। 

वर्तमान प्रचलित प्रणालियों में समान दोष हैं कि वे यांत्रिकता और तकनीक 
की सर्वशक्तिमत्ता और भौतिकवाद की प्रवृत्ति पर विश्वास करते हैं। दोनों ही शक्ति- 


० ककम- 


पूजा की स्वयं में एक उद्देश्य मानते हैं, राज्य की आवश्यकताओं के सामने व्यक्ति “ 


को दबा देते हैं और राष्ट्र-राज्य के उपासक हैं। राज्य के अत्याचार से जनता पीडित 
होती है, फिर चाहे यह-अत्याचार फौजी हिसा का रूप ग्रहण करे, चाहे वाणिज्य- 
सम्बन्धी लोभ का। राष्ट्र-राज्य कीं पूजा यूनानियों से मिली विरासत है; इसने 
यूनानियों का नाश किया और अब हम भी उसी रास्ते पर बढ़ रहे हैं । चहार- 
दीवारियों से घिरे जिन बाड़ों में हम रहते हैं वे राष्ट्र नहीं, एकता की ग्राकांक्षिणी 
दुनिया के पागलखाने हैं । 

मानव जब मानवीय शक्ति की पूजा करने लगते हैं और स्वयं को देवत्व का 
ग्रधिकारी समभ लेते हैं, तभी प्रतिकार के अधिकारी बन जाते हैं। ग्राज का शीत- 
युद्ध किसी विशेष देश के साथ नहीं है। यह दो राष्ट्रों के बीच का संघर्ष नहीं है, मानव 
की आत्मा पर अधिकार करने के दो इच्छुकों के बीच का संघर्ष है। भौतिकवाद की 


मूल प्रवृत्ति, जिससे संघर्ष करने को हमसे कहा जाता है, वास्तव में हमारे लिए अन- 


जान नहीं है, बल्कि सम्पूर्ण दुनिया के अनुरूप ही मालूम पड़ती है। इस प्रवृत्ति का 
विरोध करनेवाली प्रवृत्ति का पता दोनों दलों को फिर लगाना है। हम कुछ सिद्धान्तों 
को मानने का दावा करते हैं और कहते हैं कि हमारे शत्रुओं के पास ये सिद्धान्त नहीं 
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हैं; किन्तु आवश्यकता इस बात की है कि शत्रुओं को मनवाने के अतिरिक्त इन 
सिद्धान्तों को स्वयं भी मानें । यदि हमारा उद्देश्य मानवात्मा की उच्चतर संभाव- 
नाञ्रों का उद्देश्य है, तो उसे हमारी सामाजिक संस्थाओं में भी सम्मिलित होना 
चाहिए। 

हमें याद रखना चाहिए कि मानव और उनको संस्थाएं अ्ंशत: अच्छी और 
अंशतः बुरी हैं, इसलिए अंशतः श्रच्छे और अंशत: बुरे उद्देश्यों के लिए ही उनमें 
संघर्ष होता है। केवल शक्ति को ऊंचा समभने और घृणा की प्रवृत्ति को उत्साहित 
करनेवाले लोग यह भूल जाते हैं कि प्रत्येक मनुष्य में ईश्वर का भ्ंश मौजूद है । 
अपने शत्रुओं में मानव को देख पाने की श्रसमर्थता का अर्थ विश्वशान्ति की स्थापना 
नहीं, असीम विनाशकारी युद्ध है। 

सह-अस्तित्व की बात करते हैं तो हम परिचमी यह या वह” से अलग हट 
जाते हैं। हमारा विश्वास है कि दो व्यवस्थाएं एक-दूसरे को प्रभावित करती हुई 
साथ-साथ रह सकती हैं। सह-अ्रस्तित्व का अर्थ समभौता या समपंण नहीं है। 
इसका अर्थ है एक-दूसरे को समभना, सुधार करना । कोई भी सामाजिक व्यवस्था 
स्थिर नहीं है, कोई भी नियम अपरिवतेनशील नहीं है, कोई भी संविधान स्थायी 
नहीं । | 

स्टालिन की मृत्यु के पश्चात्‌ सोवियत व्यवस्था की कठोरता में ढिलाई आई 
है। यात्रा-सम्बन्धी प्रतिबन्धों में परिवर्तन हुआ है और रूस में जनता को सुविधाएं 
मिली हैं। कोरिया और इण्डोचीन के संघर्षों को युद्ध का रूप नहीं धारण करने. 
दिया गया है । अन्तर्राष्ट्रीय संस्थाओं में भी सोवियत रवैया पहले की अपेक्षा श्रधिक 
संयत और सीमित रहा है। पश्चिम के साथ समभौता करने की इच्छा स्पष्ट है। 
समुचित समय, सहिष्णुता और समभदारी से शान्तिमय समभौता हो सकेगा, ऐसा 
सोचना यथार्थ से परे नहीं । शिक्षा के प्रसारऔर लोगों की मांगों में वृद्धि का आव- 
इ्यक परिणाम है सहिष्णुता की प्रक्रिया । साम्यवादी देशों के लिए भी यही सच है। 
यदि इस प्रक्रिया को रोका गया, तो सभी एकदलीय शासनों की भांति वे भी अपने 
आन्तरिक विरोधों के बल पर ही नष्ट हो जाएंगे । 

१ १अ्रवतूबर १६९४४ को सर विन्स्टन चचिल ने मास्को में लिखा था: “हमें लगता 
है कि तटस्थ दृष्टिकोण और एक विशाल पैमाना अपनाने पर हमारी व्यवस्थाश्रों 
केबीच का अन्तर कम हो जाएगा, और अ्धिकाधिक लोगों के जीवन को भ्रधिक 
समृद्धिशाली ओर सुखमय बनाने का महान सम्मिलित आधार हर वर्ष बढ़ता जा 
रहा है। पचास साल के लिए शांति स्थापित हो जाए तो ये श्रन्तर जो आज दुनिया को 
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इतना अ्रधिक परेशान कर सकते हैं, विद्वानों के विवादों के विषयमात्र रह जाएंगे।” * 
दस साल बाद, १२ जुलाई, १६९५४ को उन्होंने हाउस श्रॉफ कॉमन्स' में इसी दृष्टि- 
कोण को दोहराया : “मुफ्के विश्वास है कि (शान्तिपुर्ण सह-अस्तित्व की ) इस नीति 
. को अपनाने से, कुछ वर्षो बाद, संसार को आज विभाजित करनेवाली समस्याओं का 
समाधान मिल जायगा--या अनेक समस्याओं की तरह वे स्वयं सुलफ जायंगी-- 
और वह भी इस प्रकार कि मानवजाति का सामूहिक विनाश नहीं होगा और समय, 
मानवप्रकृति तथा ईश्वर की कृपा से हम मुक्ति प्राप्त कर सकेंगे ।” 

यही समय है जब हमें निर्णय करना है, और ज़्यादा अच्छा होगा कि हम 
ईवर, मैं तुम्हें धन्यवाद देता हूं कि मैं औरों जैसा नहीं हूं! के स्थान पर प्रार्थना 
करें: है ईश्वर, मुझ पापी पर कृपा करो ।' स्वतंत्र (लिवरल) और साम्यवादी 
दोनों व्यवस्थाओं में भीषण दुर्गुण हैं और यह संभव नहीं है कि सम्पूर्ण मानवता 
किसी एक को स्वीकार कर ले। हमारे लिए आवश्यक है कि हम अपनी मानवता 
को सुदृढ़ करें, अपने विवेक को नवीनता प्रदान करें, महसूस करें कि जिस विनाश- 
कारी दुःस्वप्न के चंगुल में हम छटपटा रहे हैं वह यथार्थ नहीं है। हमारी वर्तमान 
यन्त्रणा एक नये संसार के जन्म से पहले की पीड़ा है। इससे अधिक निश्चित और 
कुछ नहीं है कि इस पृथ्वी की अ्रनेक अन्य सभ्यताओं के समान इस सभ्यता का भी 
अंत होगा । कितने समय तक यह सभ्यता बनी रहेगी, बताना असंभव है, जिस प्रकारे 
आदमी की उम्र की भविष्यवाणी नहीं की जा सकती । हमारे ही प्रयत्नों पर निर्भर 
है कि यह सभ्यता शताब्दियों तक रहे या समय से पूर्व पतित होकर अ्रकालमृत्यु 
को प्राप्त हो। जेविक बुढ़ापे और मृत्यु की अनिवाय॑ता जैसी अ्ंधी अनिवारयंता सभ्य- 
ताभ्रों के साथ नहीं होती । हमारा प्रयास ढीला पड़ गया, अनुशासन कम हो गया, 
हमारा आन्तरिक श्ोज विनष्ट हो गया, तो हमारा अन्त हो जाएगा। निर्णय होगा 
विक्षिप्तावस्था में ग्रात्महत्या' । 

जिस युग में हम रहते हैं उसकी प्रवृत्तियों को ग्रहण करने, उस युग की महत्ता 
समभने, हमारे लिए प्रस्तुत उद्देश्यों को महसूस करने और उन्हें प्राप्त करने के लिए 
प्रयत्नशील होने पर ही जीवन का कोई अर्थ है। हम पूर्वेनिश्चयवाद के असहाय 
ओऔज़ार नहीं हैं। इतिहास अप्रत्याशित की कहानी है । इतिहास में कोई रेखिक 
विकास नहीं होता, और मानवता अपने अ्रतीत को त्यागकर नवीन हो जाती है, 
और साथ ही इसमें किसी नवीन और अज्ञात का विकास भी होता रहता है। आज 
हमें अपने ही मस्तिष्कों और हृदयों के बल पर नये सिरे से प्रारंभ करना है। 
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३. टेक्तॉलॉजी : स्वामी तहीं, सेवक 


हमारे मन में यहं मानने की भावना उठती है कि टेक्नॉलॉजी की प्रगति ही 
वास्तविक प्रगति है और भौतिक सफलता ही सभ्यता का मापदंड है। यदि पूर्वीय 
देशों के निवासी मशीनों और तकनीक के प्रति आकर्षित हों और पश्चिमी राष्ट्रों 
के समान उनका उपयोग विशाल झ्ौद्योगिक संस्थानों या सैनिक संस्थाओं की 
स्थापना में करने लगें तो वे शक्ति-राजनीति में उलभ जाएंगे और मृत्यु का खतरा 
मोल ले लेंगे। वेज्ञानिक और टेक्नॉलॉजिकल सभ्यता में अच्छे ग्रवसर और अच्छी 
संभावनाएं हैं श्नौर साथ ही बड़े-वड़े खतरे और लालच भी हैं। मशीनों का प्रभुत्व 
स्थापित हो गया तो हमारी सम्पूर्ण प्रगति व्यर्थ हो जाएगी । हमारे सामने की 
समस्या सार्वभोम है । पूर्व और पश्चिम दोनों के सामने एक ही खतरा है और 
दोनों का भविष्य समान है । विज्ञान और टेक्नॉलॉजी न अच्छे हैं, न बुरे । आव- 
दइयकता उन्हें निषिद्ध करने की नहीं वरन्‌ नियंत्रित रखने और उचित स्थान पर 

स्थापित करने की हैं। वे प्रभु हो जायं तभी खतरा है । 
उस सुदूर धुंधले श्रतीत से लेकर, जब मानव ने पहला पत्थर का औज्ञार 
बनाया था, सारे युगों को पार करते हुए श्राज तक--जब मानव ने सारे संसार 
पर रेडियो का जाल बिछा दिया है और झ्ाकाश से बम गिराकर दुनियाभर के 
शहरों का विनाश करने की योजनाएं बना डाली हैं--मानवजीवन की यात्रा 
भौतिक विजय और यांत्रिक उपलब्धियों की कहानी है । कलम, कूची, पहिया, 
फावड़ा, हल, नाव, लीवर, घिर्री, इंजन, अन्तज्वंलन इंजन क्रमिक विकास के 
अंग हैं । सेद्धान्तिक रूप में नाभिकीय भंजन की क्रिया अग्नि के आविष्कार से 
भिन्‍न नहीं है। मशीन पदार्थ पर मस्तिष्क की विजय की प्रतीक है। वह स्वयं अपने 
में ही उद्देश्य नहीं । वह है एक उपकरण, जिसका आविष्कार मानव ने अपने ग्रादर्शों 
को मूर्तरूप देने के लिए किया था। हमारे आदर्श ही गलत हों तो इसकी ज़िम्मे- 
दारी हमपर है, मशीनों पर नहीं । हमारे आदर्श सही हों तो मशीनों का उपयोग 
अन्याय के निवारण, मानवता की दशा को सुधारने और ग्रात्मा की परिपक्वता 
प्राप्त करने के प्रयत्न में सहायक हो सकता है। मोटरकार में ऐसी कोई बात नहीं 
है कि हम उसे तेजी से चलाकर पेदल आ्रादमी को मार डालें । विमान में ऐसी कोई 
बात नहीं है जो हमें ग्रपने सहयोगियों पर बम गिराने को बाध्य कर दे। मशीनों 
, में स्वयं कोई बुराई नहीं । उनके बुरा साबित हो जाने का कारण यही है कि हम 

: स्वयं दुष्ट हैं । 

कुछ लोगों का कथन है कि देनिक जीवन में मशीनों का अधिकाधिक प्रयोग 
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ही हमारी परिस्थिति का खतरा है। ऐसा कहकर वे वास्तव में आ्राधुनिक सभ्यता 
की अत्यधिक तैज़ रफ्तार, जीने की प्रतियोगिता से सम्बन्धित चिन्ता, जीवन की 
अनिद्चितता, अनेक कामगारों के जीवन की शुष्कता और एकरसता--जिन्‍्हें घंटे 
पर घंटे एक ही तरह के काम मशीनों की तरह करने पड़ते हैं--हमारे मनोरंजनों 
की उत्तेजक प्रवृत्ति, और बेहद तेज़ रफ्तार व कान के पर्दे फाड़नेवाली आवाज़ों के 
प्रति लगाव की ओर इशारा करते हैं । 

श्रम की बचत करनेवाली पुरानी तरकीबों का उपभोग मानव की शक्ति के 
भीतर ही किया जाता था। मानवीय नियंत्रण से मुक्त हो जाने के बाद टेक्नॉलॉजी 
अपना श्रर्थ खो बेठती है और उद्देश्य पर उपायों की विजय हो जाती है। औद्यो- 
गिक क्रान्ति से पहले, आदमी मशीनों को नियंत्रित करके वस्तुएं तैयार करते थे। 
वे अपनी कुशलता का प्रयोग करने में प्रसन्‍नता का अनुभव करते थे। अपने काम 
को वे धर्म के समतुल्य समभते थे। ऐसे काम के बारे में हीगेल का कथन है: “नृत्य 
के अज्भ-चालन से लेकर स्थापत्यकला की विस्मपजनक विशालकाय कृतियों तक 
''ये सारे काम यज्ञ की श्रेणी में आते हैं क्रिया स्वयं भेंट है; इस उपलब्धि में 
भेंट जो केवल एक बाह्य वस्तु न रहकर आन्तरिक वस्तु हो जाती है''एक 
आध्यात्मिक क्रियाशीलता है और यह प्रयास, आत्मचेतनता को नकार कर 
अन्तर्वासी और कल्पनावासी उद्देश्य की पूर्ति करता है तथा बाह्य जगत्‌ के लिए 
प्रस्तुत करता है ।” । 

टेक्नॉलॉजी की सभ्यता में, जहां हम सम्पूर्ण के एक अंश पर ही ध्यान देते 
हैं, हमारे काम को आत्मा का संस्पर्श नहीं मिलता । उत्पादन की रफ्तार बढ़ाने 
की होड़ में, कारखानों में काम को इतने छोटे-छोटे अंशों में बांट दिया जाता है कि 
कुशलता अथवा बुद्धि की आवश्यकता ही नहीं पड़ती । इस पुनरावृत्तिवाले काम 
से करोड़ों कामगार अब थक और एकरसता में डब चुके हैं । कामगार अपनी 
व्यक्तिगत प्रवृत्ति खो देते हैं और चेतना की सतह पर जीवित रहते हैं । 
हम मानव के सर्वश्रेष्ठ अंश का प्रकाशन नहीं करते । उच्चतर मानदंडों के लिए 
उत्सुक इस युग में हम सरल और पवित्र जीवन के अनिवारय मूल्य को नज़रभअन्दाज 
कर रहे हैं। किसी व्यक्ति-विशेष का महत्त्व उसकी सम्पत्ति से नहीं, बल्कि जीवन- 
यापन के ढंग से आंका जाता है। भौतिक आ्रावश्यकताओ्रों और सांसारिक आकां- 
क्षात्रों के संदर्भ में भारत ने सन्‍्तोष और आत्मसंयम के मूल्य पर जोर दिया है। 
इस टेक्नॉलॉजी-सभ्यत! में उत्पादक या उपभोक्‍ता किसी भी हैसियत से खो जाने- 
वाला आदमी व्यव्तित्वहीन हो जाता है, श्रपनी जड़ें खो बैठता है, अपने स्वाभा- 
विक संदर्भ से अलग जा पहंचता है, और मानो शून्य व्योम में फेंक दिया जाता है। 
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व्यक्ति के असीम मूल्य, मानव के ग्रभिमान और अधिकारों झ्रौर झ्रात्मा' की स्वा- 
धीनता को टेक्नॉलॉजी के युग में संरक्षित रखना आसान काम नहीं है। आस्था के 
पुनर्जीवन---जिसका अर्थ है मानव की गहराइयों में आत्मा की परिपूरति और जिसमें 
अपने से ऊपर उठकर मानव अपनी सत्ता के स्रोत से जुड़ जाता है--से ही यह 
संभव है। | 

दुर्भाग्यवश, विज्ञान और टेक्नॉलॉजी की उपलब्धियों से आक्ृष्ट हमारे युग के 
कुछ नेता मानव को एक विशुद्ध यांत्रिक, भौतिक और स्वयंचालित इच्छाओं से 
निर्मित प्राणी समभते हैं। वे मानव की भौतिक प्रवृत्तियों पर तो ज़ोर देते हैं, किन्तु 
उसके अन्तस्‌ में उपस्थित उच्चतर पवित्रता को भूले-से लगते हैं। हमारे युग के अनेक 
लोगों का रोग है आस्थाहीनता । वे झ्राध्यात्मिक रूप से विस्थापित हैं, उनकी सांस्क्ष- 
तिक जड़ें उखड़ चुकी हैं। वे परम्पराहीन हैं । और चूंकि उनकी जड़ें कहीं नहीं हैं, 
इसलिए वे गहरा श्रकेलापन महसूस करते हैं और फलतः कहीं भी मेत्री की तलाश 
करते हैं। वे फिरकेपरस्त बन जाते हैं; भ्र्तर केवल यही है कि आधुनिक फिरका 
किसी भी देश से बड़ा है । यह महाद्वीपों में फेला है । प्रथ्वी पर स्वर्ग के नये 
मसीहा उन सभी निराश्ितों का शोषण कर रहे हैं, जो उद्धत हो चुके हैं या जिनमें 
शुन्‍्यवाद की अ्रपरिमित निराशा घर कर चुकी है । 

ग्रपने भौतिक वातावरण को काबू में रखने की हमारी असीमित क्षमता से 
कहीं प्रधिक महत्त्वपूर्ण है स्वयं अपने और अपने सहयोगियों के साथ हमारे सम्बन्ध । 
विवेक की उपस्थिति हमारी मानवता की गारंटी नहीं है । मानव बनने के लिए 
हमें विवेक के अतिरिक्त किसी और वस्तु की आवश्यकता है। 

विज्ञान और टेक्नॉलॉजी को ही नई सभ्यता का आधार नहीं बनाया जा 
सकता । वे एक सुदृढ़ नींव का निर्माण नहीं कर सकते। संभाव्य विनाश को दूर करने 
' के लिए आवश्यक है कि हम किसी नये आधार पर जीना सीखें । हमें निश्चय ही 
आध्यात्मिकता की खोज करनी होगी, मानवीय व्यक्तित्व का समादर करना होगा, 
सभी धामिक परम्पराओं में व्याप्त पावनता की भावना को पाना होगा और उनके 
उपयोग से एक नये मानव का निर्माण करना होगा, जो इस नवीन अनुभूति के साथ 
ग्पने आविष्कृत उपकरणों का प्रयोग कर सके कि वह प्रकृति को नियंत्रित करने 
से ग्रधिक महान कार्यों की सम्पूर्ति का क्षमतावान है। मानव को मानव की, उसके 
भीतर की चेतना की सेवा में लौट आना चाहिए। मानवीय चेतना का ध्यान 

रखना अत्यावश्यक है।' 


जि कल 





१. सेंट पॉल के अनुसार, मानव चेतना ओर आत्मा ओर शरीर? है। प्रथम थेेसालोनि- 
यन्त, ४.२३ । 
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४. रचनात्मक धर्स 


एक ओर यूरोप पर नये खतरे मंडरा रहे हैं और दूसरी ओर पश्चिमी विचारों 
और तकनीकी कुशलता के प्रभाव से एशिया और अफ्रीका का रूप बदलता जा 
रहा है। दुनिया अ्धिकाधिक परस्परसम्बद्ध होती जा रही है और संस्कृतियों व 
सम्यताओं का सम्मिलन हो रहा है । कोई विशेष जीवन-पद्ध ति ही एकमात्र उपाय 
है, ऐसा सोचना हद दरजे की आत्मकेद्धीयता है । आवश्यक नहीं कि लोगों की 
विभिन्‍न मेधाओं को एक समान स्तर पर ला खड़ा किया जाय । वे विभिन्‍न गुणों 
को उजागर करती हैं। हमारा कार्य एक जीवन-पद्धति के स्थान पर दूसरी को ला 
खड़ा करना नहीं, बल्कि प्रत्येक से उसका अंश प्राप्त करना है। 

पूर्व और पश्चिम में ग्राधारभूत अन्तर नहीं है । हममें से प्रत्येक पूृर्वीय भी है 
और पश्चिमी भी । पूर्व और परिचम दो ऐतिहासिक या भौगोलिक. धारणाएं नहीं 
हैं। वे हर युग में हर मानव में अन्तहित दो संभावनाएं हैं, मानवीय चेतना के दो 
परिचालन हैं। मनुष्य के स्वभाव में, उसकी वैज्ञानिक और धामिक प्रवृत्तियों के 
बीच, तनातनी है। यह तनाव या हलचल विपत्ति नहीं है, चुनौती है, संभावना है । 

हममें से प्रत्येक धामिक और बौद्धिक दोनों हैं। पूर्व का महत्त्वपूर्ण वैज्ञानिक 
योगदान है और पश्चिम की उत्कृष्ट धामिक उपलब्धियां | श्रधिक से अ्रधिक गअ्रंतर 
केवल जोर देने पर है। बुद्धि और चेतना दोनों ही मानव-प्रकृति के गुण हैं। उनमें 
ग्रभी सन्तुलन नहीं स्थापित हो पाया है।' आज आत्मा के भीतर विचारों और 
चेतना के बीच एक खाई है । अपने आर्थिक, राजनीतिक, सांस्कृतिक और सामा- 
जिक अवयवों में सामंजस्य स्थापित हो जाने के बाद ही कोई समाज स्थायी हो 
पाता है। ये तत्त्व विश्वृंखल हो गये तो सामाजिक व्यवस्था चकनाच्र हो जाती है। 

हमारे युग की आशाजनक और निराशोत्पादक प्रवृत्तियां केवल पूर्व या 
पश्चिम में नहीं वरन्‌ सम्पूर्ण संसार में व्याप्त हैं। संसार का ध्येय पूरा होने की 
सर्वप्रथम शर्त है कि सारे राष्ट्रों का आन्तरिक नवीनीकरण हो । केवल संयुक्त राष्टर- 
संघ या उसकी अन्य संस्थाओं द्वारा ही विश्व-एकता स्थापित नहीं हो सकती । 
अलग-अलग देशों में ही शान्ति-स्थापना काफी नहीं। हर वात परस्परसम्बद्ध 
है। पूर्ण शान्ति से ही पूर्ण युद्ध का खतरा टल सकता है। पूर्व का धाभिक दृष्टि- 





१. हिज़ द चर्च फू लड ?? नामक पुस्तक में अपने निबन्ध में एच. जी. बुड ने लिखा है: 
“गत सौ वर्षों के दोरान अनेक विद्वान , ईमानदार ओर साहसी ईसाई विचारकों और उपदेशकों 
की कृतियों के बावजूद, सामान्यतः ईसाई मानस का समुचित सममोता वैज्ञानिक प्रवृत्ति और 
श्रधुनिक ज्ञान के साथ नहीं हो पाया है।” पृष्ठ 2१५३ । 


पी 
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कोण है--जिससे परदिचम भी अ्परिचित नहीं--कि मानव, जिसे मूल्यों का समु- 
चित बोध है,प्रथ्वी पर ईश्वर का सर्वोत्कृष्ट मूर्त रूप है । विज्ञान की प्रवृत्ति को गलत 
समभकने से इस दृष्टिकोण को बड़ा धक्का पहुंचा है, जिसको वजह से आध्यात्मिक 
जीवन का बौद्धिक विनाश और रचनात्मक शक्तियों का ह्ास हो चुका है। 

विभिन्‍न परम्पराश्ं के संयोग के फलस्वरूप महान आध्यात्मिक पुनरुत्थान 
संभव हो जाते हैं। क्लीमेंट के ग्रनुसार, ईसाई-चर्च स्वयं दो धाराश्रों--हेलेनीय 
और यहदी--का संगम है। ईसाई-धर्म के प्रभाव से ध्वस्त हो रहा यूनानी-रोमक 
संसार एक नये समाज में परिवर्तित हो गया । पृथ्वी की सतह पर सभी प्राणी रहते 
हैं; स्थान और समय की यह चहारदीवारी सभी प्राणियों के लिए है। यही हमारा 
भौतिक आधार है और यही सम्पूर्ण मानवता की एकता को संभव करता है। 
मानवता की एकता ग्रभी तथ्य नहीं है, के व्य है। विचारों और उनकी अधिकाधिक 
सम्पूृरति के कारण बौद्धिक एकता की संभावनाएं हैं। किन्तु मानवीय एकता और संयोग 
की संभावना चेतना के गंभीर उद्घाटन के उज्ज्वल क्षणों में ही है, क्योंकि यही क्षण 
इतिहास में नवीन उद्धभावनाश्रों को लाते हैं। वे ही विश्व-एकता के लिए मान- 
वीय प्रयास के ध्येय और ओऔचित्य दोनों हैं। हो सकता है कि पूर्व और पश्चिम के 
संयोग के फलस्वरूप एक आध्यात्मिक पु]नर्जागरण हो और एक विश्व-समाज बन 
सके जो जन्म लेने को छंटपटा रहा है। 

विश्व की वरतंमान परिस्थितियां, वैज्ञानिक विधि का सावेभौम स्वीकरण, 
धर्मों का तुलनात्मक अध्ययन, विश्व-एकता की चुनौती, इन सबसे सभी धर्मों में 
धाभिक रचनात्मकता का आन्दोलन जन्म ले रहा है। विभिन्‍न धर्मों के प्रगतिशील 
विचारक एकसाथ मिलकर सत्य औरोर प्रेम द्वारा उत्तम जीवन की प्राप्ति के लिए 
प्रयत्नशील हैं । दुनिया श्राज रूढ़िवादी, संकीर्ण, घिसे हुए धर्मों अथवा प्रकाश से 
डरनेवाली धर्मोन्मत्तता को नहीं, वरन्‌ एक रचनात्मक आध्यात्मिक धर्म को पाना 


, चाहती है। इस धर्म का विज्ञान की प्रवृत्ति के प्रतिकूल न होना आवश्यक है। इसे 


मानववादी झादशों को प्रोत्साहित करनेवाला और विश्व-एकता स्थापित करने 
के लिए प्रयत्तशील होना चाहिए। 
विज्ञान की ठीक समभ आत्मा के धर्म की सहायक है। विज्ञान स्वयंचालित 
प्रक्रिया-मात्र नहीं है; श्रौर न ऐतिहासिक परिवततेन का अज्ञात कारण है। विज्ञान 
का विकास उन लोगों की बुद्धि पर निर्भर है जिनमें ज्ञान, कौशल और मृूल्य-बोध 
है। मानव परमाणु का भंजन कर सकता है, इसीलिए ब्रह्मांड का स्वामी नहीं 
बन जाता। वह परमाणु का भंजन इसलिए कर सकता है, चूंकि उसके भीतर पर- 
माणु से श्रेष्ठतर कुछ मौजूद है। भौतिक उपलब्धियां तो इस तथ्य की ग़वाह हैं कि 
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मानव-चेतना क्या कुछ प्राप्त कर सकती है। इसके झ्रतिरिक्त, ये उपलब्धियां कठोर 
मानसिक और नेतिक अनुशासन, पक्षपातहीन सत्यनिष्ठा, समपण,की भावन 
ओर रचनात्मक कल्पनाशीलता की सुपरिणाम हैं । 
विज्ञानओऔर धर्म का संघर्ष ऐतिहासिक परिस्थितियों के कारण है। बीते 
ज़माने में वैज्ञानिकों ने धामिक और राजनीतिक शअत्याचार सहे हैं। ग्यार्दानो 
'बूनो को चितापर जीवित जला दिया गया था और गैलीलियो को कैद करके फांसी 
के लिए धमकाया गया था । आज भी, वैज्ञानिकों को राजनीतिक जांच या नैतिक 
बहिष्कार को धमकियां देकर सत्य कहने से रोका जाता है। नाभिकीय ऊर्जा 
का स्वागत आज इस रूप में नहीं किया जाता कि प्रकृति पर मानव की विजय में 
यह एक नये युग का आरंभ है और इसकी शक्तियां मानवता की भलाई के लिए 
हैं; इसके विपरीत इसे मानवता के लिए नया खतरा समभा जाता है। इसका : 
कारण है रूढ़ राष्ट्रीयतावाद का अ्रमित प्रभाव। वैज्ञानिकों को सारे अत्याचारों 
का सामना करना चाहिए। उन्हें कटिबद्ध रहना चाहिए कि वे विज्ञान की सचाई 
को कायम रखेंगे और इसके उचित लाभदायक उपयोगों से इसे नीचे नहीं गिरने देंगे 
और सभ्यता के अपने ही विनाश के लिए विज्ञान का उपयोग करने से रोकंगे। 
सत्य ही ईश्वर है और सत्य की सेवा ही ईश्वर की सेवा है ।* 
धर्म और विज्ञान दोनों प्रकृति की एकता की पुष्टि करते हैं। विज्ञान की 
केन्द्रीय धारणा ही धर्म का भ्न्तर्ज्ञान भी है कि प्रकृति बोधगम्य है। प्रकृति की 
प्रक्रियाओं का अध्ययन करते समय हमें उनकी व्यवस्था और सामंजस्य प्रभावित 
करते हैं और ईश्वर के अस्तित्व पर विश्वस होता है। सेंट टॉमस का कहना है: 
“ईश्वर-निर्मित वस्तुओं में हमें-सबसे पहले-ईश्वरीय विवेक की एक भलक मिल 
सकती है, क्योंकि किसी हृद तक उसकी छवि सभी वस्तुओ्रों में मौजूद है।” हमें 
ईदवरीय विवेक को अपवादों और अतिकल्पनाओं में नहीं, वरन्‌ प्रकृति की व्यवस्था 
और स्थिरता, सुन्दरता और सुगढ़ता में देखना चाहिए। ब्रह्मांड का अस्तित्व लगभग 
छः अरब वर्षो से है, और इस कल्पना-मात्र से कि सम्पूर्ण इतिहास का आरंभ ब्रह्मांड 
के किसी स्थान पर किसी समय घटित एक अपूर्व घटना से हुआ है, सामान्य मनुष्यों 
की भी वैज्ञानिक चेतना में तनाव आरा जाता है। प्रारंभ से ही ईइवर पृथ्वी से 
संयुक्त है । 
१, बाल्तेयर ने कहा था : “हमारी श्रद्धा के पात्र हिंसात्मक उपायों से हमारे मानस 
को गलाम बनानेवाले नहीं, वरन्‌ मस्तिष्क पर सत्य के बल से दा जानेवाले ई ।?? स्पिनोत्सा 
कथन है: “विचारों को शस्त्रों द्वारा नहीं, आत्मा की महानता द्वारा विजित किया जाता 


हे ।?? सत्यमेव जयते नानतम--सत्य ही विजयी होता है, असत्य नहीं; भारत का यही आदश- 
वाक्य है | 
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गेटे का कथन है कि फ़ॉस्ट ने मानवीय ज्ञान की सभी शाखाओं का अन्वेषण 
किया, कोई भी सन्‍्तोषजनक उत्तर नहीं पाया और सत्य की खोज करता हुआ 
'नकुत्रापि' जगह पर जा पहुंचा । वह चिल्ला पड़ता है, भ्रौर अरब मैं यहां श्रा 
पहुंचा हूं । मूर्ख! व्यथ ज्ञान अभिशप्त है, और मैं पहले ही जितना बुद्धिमान हूं ।” 
उसका ज्ञान व्यर्थ सिद्ध हो जाता है और खोज निरर्थक। वह निराश हो जाता 
है । वह एक प्राचीन पुस्तक को खोलता है, और उसकी आंखें सुलेमान की मुहर-- 
एक-दूसरे पर उलटे रखे दो त्रिभुज, जो निम्ततर और उच्चतर, प्रकृति के संयोग के 
प्रतीक हैं--पर पड़ती हैं। उसमें परिवर्तत होता है और वह चिल्ला पड़ता है, वाह ! 
हर क्षण कितना नया, ईश्वरीय, गंभीर जीवन प्रत्येक भावना में भरता जा रहा 
है ! मुझे यौवन का उदय फिर महसूस होने लगा है'*किसीः ईश्वर ने यह चिह्न 
बनाया था क्‍या ?” पृथ्वी और ईश्वर घुले-मिले हैं।' दृश्य जगत्‌ की एक नई 
समभ उसमें आ जाती है | उसकी यात्रा ने उसे अंधकार में पहुंचा दिया, किन्तु उस 
क्षण भी उसके समक्ष एक नया प्रकाश ज्योतित हुआ । ः 

विज्ञान प्रयोगसिद्ध है; यह रूढ़िवादी नहीं है, उदार है। जिन धामिक 
सत्यों को स्वीकार करने की आशाएं हमसे की जाती हैं उनमें और अ्रविश्वसनीय 
रूढ़ियों में बड़ा श्रन्तर है। धामिक सत्यों का आधार है श्रनुभव---भौ तिक संसार 
का नहीं वरन्‌ धामिक यथार्थ का अनुभव । विज्ञान के सिद्धान्त भी अनुभव द्वारा 
प्रमाणित होते हैं। भ्रनुभव का क्षेत्र केवल ऐन्द्रिक अनुभव या चिन्तनकार्य तक सीमित 
नहीं है। सामान्येतर घटनाएं और आध्यात्मिक अन्‍्तदुष्टि भी अनुभव ही है। 

वेज्ञानिक सत्य के समाव धार्मिक सत्य को भी अनुभव द्वारा प्रमाणित किया 
जा सकता है। मानव-स्वभाव-रूपी कच्चे माल को निविकारता, नपम्नता और 
प्रेम से पका दिया जाय तो ईव्वर का ज्ञान प्राप्त हो जाता है। धाभिक अभ्यासों 
का उद्देश्य है धामिक परिणाम तक पहुंचना। अल्बर्ट इ्वीट्ज़र का कथन है: 
“अ्रकाल्पतिक विवेकयुक्त विचारधारा का अन्त अध्यात्म में होता है।* 

पूर्व में धर्म को अनुभव या जीवन की संज्ञा.दी गई है। यह विचारधारा 
अब सभी देशों के धामिक लोगों द्वारा अधिकाधिक स्वीकार की जा रही है। 

ञ्रावदयकता धर्म की नहीं, कार्य की है। 'ईदइ्वर, ईश्वर' चिह्लानेवाले लोगों. 





१. “अनन्तता का प्रवेश समय में होता है, ओर समय में ही सारी गतियां होती हैं ।****** 
| समय की शर्तों से अनन्तता सीमित नहीं हो जाती, ओर बार-बार आती रहने के कारण अनन्त 
' है ।?--हरमेटिका” एस्क्‍लेपियस तृतीय । 

२. 'फिलॉस्फों ऑफ सिविलाइज़ेशन! (१६२३) । 
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को नहीं, ईब्वरेचछा का पालन करनेवाले लोगों की ग्रावश्यकता है।* ताल्मद 
का कथन है : “अच्छा हो कि वे मेरा नाम भूल जाय॑ और मेरे आदेशों का पालन 
करें।” द्वितीय विश्वयुद्ध में विभिन्न धर्मानुयायी पतन की अविश्वसनीय गहराइयों 
तक जा पहुंचे थे और इस प्रकार प्रत्यक्ष सिद्ध हो गया था कि हमारे धामिक 
विश्वासों की प्रकृति कितनी सतही है। 
परम पिता की आज्ञा मानने के लिए निजी पावनता आवश्यक है। चेतना की 
लौ प्रत्येक मानवात्मा में जलती चाहिए । “और परम पिता परमात्मा ने कहा'** 
में तुम्हारे भीतर एक नई चेतना भर दूंगा ; और मैं उनके द्वरीर से पत्थर का 
दिल निकालकर हाड़-मांस का दिल रख दुूंगा।* सत्य और ईमानदारी, पवित्रता 
और गंभीरता, दया और क्षमा जेसे गुण निस्पृह्ठता से उत्पन्न होते हैं, और निस्पृहता 
द्वाराही आध्यात्मिक परिवर्तन संभव है । जब हमारी लालसाग्रों और अभिलाषाओों 
का हमपर शासन है, हम अपने पड़ौसी का अपमान करते रहेंगे, उसे शान्ति से 
न रहने देंगे, अपनी हिसात्मक प्रवृत्तियों, आक्रमण और लोलुपता से परिपूर्ण 
संस्थाएं और समाज निर्मित करते रहेंगे। आत्मकेन्द्रीयता के स्थान पर ईदवर- 
केन्द्रीयता की स्थापना से शान्ति और जीवन-सौख्य की प्राप्ति होती है । भक्ति, 
चिन्तन और अनासक्ति हरा ईश्वर की प्रकृति को गहराई तक जाना जा सकता 
है। धर्म का मूल तत्त्व धामिक-सिद्धान्तों अथवा ऐतिहासिक घटनाओं की बौद्धिक 
स्वीकृति नहीं है। यह तो उस अनुभव की तैयारी मात्र है जो हमारी सम्पूर्ण सत्ता 
को प्रभावित करता है, हमारी अशान्ति, पीड़ा, हमारी भंगुर और निष्क्रान्त सत्ता 
की व्यर्थता की भावना का अन्त कर देता है। सेंट ऐम्ह्रोज़ का कथन है : “परम 
पिता परमात्मा अपने उपासकों की रक्षा तकंशास्त्र द्वारा नहीं करना चाहते थे ।” 
धर्म केवल सत्य-चिन्तन नहीं वरन्‌ सत्य के लिए पीड़ित होना है । हमारा विश्वास 
है कि. सत्य प्राप्त हो चुका है, मृतिमान है, उसके मानक निश्चित किये जा चुक़े हैं 
और अब मानव का केवल यही काम रह गया है कि निश्चित परिपूर्णता के श्रमुल्य 
गुणों को व्यक्त करें; किन्तु दुःख है कि इस विश्वास ने मानव-मन की धामिक 
विचारधारा को पंगु बना दिया है। यह तकंसंगत आत्मतुष्टि का दृष्टिकोण धर्मे 
का एक गुण नज़ रश्नन्दाज़ कर देता है कि धर्म आध्यात्मिक 'ऐडवेंचर भी है। 


१, आलिवर क्रॉमवेल ने २ अप्रैल, १६३५० को आयरलेंड से अपने पुत्र के नाम पत्र में 
लिखा था : “वास्तविक ज्ञान शाब्दिक या वेचारिक नहीं वरन्‌ आन्तरिक है, ओर मस्तिष्क को 
अपने अनुसार ढाल लेता है |?” देखिए जी. एम. ट्रेवेलयन कृत “ऐस ऑट्ेबायोग्राफ! ऐंड अदर 
एसेज़? (१६४३ ), पृष्ठ १७० । 

२. 'इज़ेकीलः 2९]. १६ ओर १६ | 
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पूर्वीय धर्मों में, मानव-जीवन की सिद्धि एक अनुभव है जिसमें उसकी सत्ता का 
प्रत्येक स्तर उच्चतम तल तक पहुंच जाता है। हम अंधकार से प्रकाश में पहुंचते 
हैं। हम स्वयं को एक सावंभौम उद्देश्य से जकड़ा हुआ पाते हैं । हमारी सत्ता सम्पूर्ण 
हो जाती है, हमारे श्रकेलेपन का अन्त हो जाता है। हम अपने चारों ओर के संसार 
के शिकार नहीं, बल्कि स्वामी बन जाते हैं। जिस क्षण किसी धामिक द्रष्टा को 
दृष्टि प्राप्त होती है और वह अ्रपनी सत्ता की गहराई में पहुंचता है, उसी क्षण 
वह एक नये मार्ग पर चल पड़ता है। बुद्ध या ईसा हमें नया जीवन प्राप्त करने की 
प्रेरणा देने पर ही हमारे मुक्तिदाता अथवा रक्षक हो सकते हैं। उनके जीवन और 
उपदेश इस परिवर्तेन के उदाहरण हैं; इन्हींका पालन करके हम अपने पहले जन्म 
और प्रकृतिप्रदत्त बंधनों को तोड़कर अपनी मौलिक असम्पूर्णता से ऊपर उठ सकते 
हैं। जब हमारी चेतनता सामान्य स्तर से ऊपर उठ जाती है, हम अज्ञेय को जानने 
लगते हैं और इतनी अधिक प्रसन्तता का अनुभव करते हैं कि जब आत्मा अपनी 
ही गहराइयों में अपने जीवन और सम्पूर्ण यथार्थ के ग्राधार को प्राप्त कर लेती 
है उस समय के उसके आनन्दोन्माद को किसी भी भाषा में व्यक्त करना असंभव है। 

परम सत्ता के प्रति यह जागृति, जिसकी चर्चा द्रष्ठा करते हैं, अ्रवर्णनीय है । १ 
लुद॒विंग विगेन्स्टाइन के शब्दों में इस अवर्णनीयता को प्रदर्शित तो किया जा सकता 
है, शब्दों में बांधा नहीं जा सकता । इस विषय पर व्हाइटहेड का श्रेष्ठ कथन है : 
“लब्द-प्रशस्ति ज्ञानियों का स्वाभाविक गृण है । फिर भी माताएं अनेक बातें सोचती 
हैं जिन्हें वे कह नहीं पाती । इस प्रकार यही अनेक ज्ञात बातें अन्तिम धामिक प्रमाण 
हैं, जिनसे परे कोई तर्क नहीं है।? इस ग्रनुभव को प्रतीकों में व्यक्त किया जाता है 
तो द्रष्टाओं के ज्ञान और विश्वासों के अनुसार प्रतीक अनेक प्रकार के हो जाते हैं। 
फिर भी हिन्दू; बौद्ध, ईसाई या सूफी अध्यात्मवादियों, सभी का मूल श्रनुभव एक 
ही है। स्वर्गीय डीन इंज का कथन है कि धर्म, समय और राष्ट्रीयता के बावजूद 
ग्रध्यात्मवादियों के साक्ष्यों में ग्राइचर्यजनक सहमति है । 


१. गेटे ने फॉस्ट? में कहा है : “सामान्य लोगों, और विशेषतः पादरियों की ज्बास पर 
ईश्वर का नाम सदेव रहता है, इसलिए उनके लिए ईश्वर एक वाक्‍्यांश-मात्र रह जाता है, केवल 
एक नाम जिसका उच्चारण करते समय कोई भो सम्बद्ध विचार उनके मस्तिष्क में नहीं आता | 
किन्तु यदि उनमें भी इस महानता का प्रवेश हो गया होता, तो वे मौन हो जाते, क्योंकि श्रद्धा के 
कारण ही वे उसका नाम लेने में असमर्थ हों जाएंगे |?! 

२. ट्रेक्टैटस लॉजिको--फिलॉसोफिकस! अंग्रेजी अनुवाद, ५६.५२२, पृष्ठ १८७ | 

३. “रिलीजन इन द मेकिंग?, पृष्ठ ६७ | 
४. द फिलासफी ऑफ प्लॉटिंनस!, रूंड २, पृष्ठ १४३ | 
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प्रेषण के उद्देश्य से जब सम्पूर्ण अ्रन्तदु ष्टि अथवा सम्पूर्ण आत्मा के अनभवों को 
बोद्धिक प्रतीकों द्वारा व्यक्त किया जाता है, तो वे प्रतीक मात्र होते हैं। गप्रनन्तता 
को पूर्णतः समय के पैमाने पर व्यक्त नहीं किया जा सकता, अ्रस्तित्व की सचेतनता 
को सत्ता के पैमाने पर--अ्रर्थात्‌ समय-स्थान के प्रतीकों में--भली प्रकार व्यक्त 
नहीं किया जा सकता फिर भी वे अरसम्बद्ध नहीं हैं। कुछ धामिक विचार गंभी र- 
तम अन्‍्तद्‌ षिट के परिणाम हैं । प्रतीकों और विम्बों का उपयोग ईदवरोपासना के 
लिए सहायकों के रूप में किया जाता है, वे स्वयं उपासना की वस्तुएं नहीं हैं । 

धामिक सिद्धान्तों के निरूपण का अर्थ है आ्रात्मा के अस्तित्व को किसी वस्तु 
में परिवर्तित करना । जो कुछ हमारे ग्रस्तित्व को ग्रहण किये हुए था उसे हम एक 
वस्तु में परिवर्तित कर देते हैं जिसे हम स्वयं ग्रहण करते हैं। कुल अनुभव ज्ञान का 
एक भाग बन जाता है। ईश्वर के बारे में मानव की घारणाएं स्वयं ईइवर नहीं हैं । 
ईश्वर के बारे में धामिक सिद्धान्तों का परीक्षण धर्म के ही तथ्यों ग्रथवा अनभवों 
द्वारा होता है। उन सिद्धान्तों को अन्तिम और सार्वभौमिक नहीं समभना चाहिए 

ब्रह्म कर्ता और कर्म के भेद से परे है, क्योंकि विधि विश्वव्यापी कृतित्व को 
गञलोकित करता, स्थिर रखता और आ्ञात्मसात्‌ करता है । जिस संसार का अध्य- 
यन विज्ञान करता है वह आत्मा का ही प्रकाशन है। सम्पूर्ण प्रकृति और जीवन 
बरह्ममय है । 

संसार ईश्वर की इच्छा का परिणाम है' कहने का अर्थ यह नहीं है कि उसकी 
इच्छा चपल है । इससे केवल यही आभास होता है कि ब्रह्मांड की सम्भावनाएं 
निस्सीम और अज्ञेय हैं। इसका अर्थ यह भी है कि सृष्टि का स्वभाव परम नहीं 
बन सकता। ऐसा संभव होता तो सापेक्ष ही परम हो जाता। चूंकि मानव ईश्वर 
के समान हैं और उसकी ही प्रतिकृतियां हैंवर॒ना उनका अस्तित्व ही न रहता -- 
इसलिए संसार ईश्वर की छवि है । चूंकि मानव ईइवर से भिन्‍न है, इसलिए संसार 
भी ईद्वर से भिन्‍न है। 

सभी धर्म पड़ौसी से प्रेम करने का उपदेश देते हैं, किन्तु प्रेम करने की क्षमता 
पा सकना कठिन काम है। आध्यात्मिक जीवन का विकास ही वह वल है जो पड़ौसी 
को प्रेम करने की क्षमता प्रदान कर सकता है, फिर चाहे हम स्वभावत: वेसा न 
करना चाहें । एपिसिल श्रॉफ़ सेंट जेम्स' में कहा गया है, “तुम्हारे बीच युद्ध और 
भगड़े कहां से आते हैं ? तुम चाहो भी तो तुम्हारे ये युद्ध यहां से नहीं आते।” 
मानवों की परस्पर-विरोधी आकांक्षाओं से ही मानवों में ततातनी और संघर्षों 
का जन्म होता है। हमें अपने भीतर अनुरूपता रखता आवश्यक है। सेंट टेरेसा 
के शब्दों में गंभीर भर्थ है, “इस पथ्वी पर तुम्हारे शरीर के अतिरिक्त ईसा का 
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और कोई शरीर नहीं है; तुम्हारे ही पांव हैं जिनके बल चलकर वे भलाई करते रहते 
हैं; तुम्हारे ही हाथ हैं जिनसे वे आशीर्वाद देते हैं।' भ्रठारहवीं शताब्दी कें महान 
प्रध्यात्मवादी विलियम लॉ ने कहा था : 'प्रेम से मेरा मतलब उस स्वाभाविक 
कोमलता से नहीं है, जो प्रत्येक व्यक्ति में उसकी शरीर-रचना के अनुसार कम या 
अधिक मात्रा में उपस्थित है; इससे मेरा अर्थ है विवेक और धर्मनिष्ठा पर आधा- 
रित आत्मा का एक अधिक व्यापक सिद्धान्त, जिससे हम प्रत्येक प्राणी को ईइवर- 
द्वारा निर्मित प्राणी मानते हैं और उसके प्रति कोमल, दयालू और उदार हो जाते 
हैं, और ऐसा हम ईश्वर के लिए ही करते हैं।”' धामिक असहिष्णुता के कारण 
इस दुनिया ने बड़े दुःख उठाये हैं और रक्त बहाया है। हमारे समय की राज- 
नीतिक असहिष्णुता ने भी--जो किसी भी धामिक संघर्ष के समान क्र, विश्व- 
व्यापी और तीखी है---धामिक जामा ओोढ़ लिया है, जो मध्ययुग के धर्मयुद्धों की 
याद दिलाता है। धर्मं के नाम पर ईसाई सेनाओं ने पूर्व पर आक्रमण किया था। 
किन्तु गंभीर धारमिक आस्था भी उन्मत्त असहिष्णुता से रक्षा नहीं कर सकती । 
धर्मयोद्धाओं का विचार था कि वे मुसलमानों के खुदा के विरुद्ध और ईसाइयों के 
ईव्वर के पक्ष में लड़ रहे थे। वे इस विचार को संभव ही नहीं समभते थे कि मुसल- 
मानों का खुदा वही ईश्वर हो सकता है जिसपर उनकी अपनी आस्था है।* 
अक्सर लोग सोचते हैं कि अपने धर्म के प्रति वफादार रहकर वे व्यक्तिगत रूप से 
कुछ भी करने को स्वतंत्र हैं। हमारी महत्त्वाकांक्षाएं बढ़ जाती हैं, अपने लिए 


१. यत्र क्वापि स्थितो धर्में सदाचारपरों यदि । 

यायादवश्यं कल्याणमिति दृष्टि: सुदर्शनम्‌ | ु 

कित्ती भी धर्मानुयायी की प्रवृत्ति यदि सदाचार के प्रति होती है, तो वह प्रसन्नता 
की प्राप्ति में निश्वय ही सफल होता है। यही दृष्टिकोण ठीक है ।--सुबोध वाणी-प्रकाश” 
(१६३१८), पृष्ठ २५। 

२. थर्मयुद्ों के इतिहासकार श्री स्टीवेन रुसोमान अपने विवरण को इन अर्थपूर्ण 
शब्दों से समाप्त करते हैं, समसामयिक विश्वस्थिति के संदर्भ से जिनका पूर्ण सामंजस्य है : 
“पूब और पश्चिम के पारस्परिक सम्बन्धों और संयोग की लम्बी परम्परा में, जिससे हमारी 
सभ्यता का उद्भव हुआ है, ईसाई पर्मयुद्ध एक दुःखद और विनाशकारी घटना थी। गत 
शताब्दियों पर दृष्टिपात करते हुए इतिहासकार को यह देखकर प्रसन्नता के साथ-साथ दुःख 
भी होता है कि मानव-प्रकृति कितनी सीमित है! कितना अधिक साहस था किन्तु कितनी 
कम प्रतिष्ठा कितनी अधिक धर्मनिष्ठा थी किन्तु कितना कमज्ञान। स्वयं को सर्वाधिक धर्म- 

क्‍ निष्ठ मानने की अंबी ओर संकीर्ण भावना की क्र रता, लोभ,दुस्ताइस ओर उत्साह ने उच्चादर्शों 
की दूषित कर दिया था 5 स्वयं. पवित्र युद्ध ? ईश्वर के नाम पर एक लम्बे असहिष्णु कार्य से 
अधिक कुछ न था, ओर यही उस “वित्रात्मा? के विरुद्ध पापकर्म था ??--ए हिस्द्री ऑफ 
दर ऋसेड्सा, खण्ड ३ (१६५४), पृष्ठ ४८9 | 
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नहीं, बल्कि अपनी धाभिक संस्थाओं के लिए। इस प्रक्रिया को विलियम ला ने 
आत्म को त्यागे बिना ईश्वर की ओर भागना' कहा है। हृदय की सारी लालसाएं 
और पक्षपात ज्यों के त्यों बने रहते हैं और किसी तथाकथित घामिक उद्देश्य से 
जुड़ जाते हैं। “दर्प, ग्रात्म-प्रशस्ति, घुणा और श्रत्याचार अनेक कार्यों को धार्मिक 
जोश का बाना पहनाकर पवित्र बना देते हैं, प्रकृति स्वयं जिन्हें लज्जास्पद सम- 
भती है।” ईइवरभक्ति के नाम पर हम आगज्नी और अत्याचार को भी तैयार 
रहते हैं। लगता है कि मानवता किसी सामूहिक पापकर्म की दास हो गई है और 
कुकृत्य करती चली जा रही है। लगता है कि कोई दैत्य मानवता पर, मनुष्य और 
उसकी परिस्थितियों पर, हावी हो गया है । और ईमानदार आदमियों के समस्त 
संत्प्रयासों और सदिच्छाश्रों का उपयोग दुष्कर्मों में करता चला जा रहा है । यदि 
प्रेम ही ईश्वर है?, तो ईश्वर ईर्षालु नहीं हो सकता । यदि ईश्वर के प्रकाश से ही 
प्रत्येक मानव आलोकित होता हैं" और ईश्वर ने अपनी सत्ता का प्रमाण भी 
प्रस्तुत किया है? तो हमारे धर्म के अतिरिक्त ग्रन्य धर्मों के अनुयायियों को भी 
ईव्वर का प्रेम प्राप्त है। ईश्वर के रहस्य को जानने के अनेक रास्ते हैं। 

गंभीरतापूर्वक विचार करें तो धर्म अ्रपने मौन और वाचालता में समान है । 
एक ही आधार पर विभिन्न धामिक परम्पराएं स्थित हैं | इस सामान्य आ्राधार का 
स्रोत इतिहास से परे है, शाइवत है, इसलिए इसपर सबका समान अधिकार है। 
विभिन्‍न धर्मों के द्रष्टाओं के अनुभवों में समान तत्त्व मिलते हैं। विभिन्‍न भंडों के 
नीचे हम एक ही लक्ष्य तक पहुंचना चाहते हैं । फामू लों की सीमाओं और नियमों 
के प्रतिबंधों को पार करने के बाद सभी को समान आध्यात्मिक जीवन प्राप्त होता 
है। इतिहास के अध्ययन द्वारा प्रमाणित आ्राधारभूत सिद्धान्तों की सार्वभौमिकता 
ही भविष्य की आशा है। इससे फिर उसी गंभीर सत्य पर प्रकाश पड़ता है जिस- 
पर पूर्वीय धर्मों ने सदेव जोर दिया है--धर्मों की प्रत्यक्ष अनेकता में एक प्रच्छ॒न्त 
एकता है । 

ईसाई संसार में भी अनेक ऐसे गंभीर विचारक हुए हैं जो आध्यात्मिक 
अनन्यता पर विश्वास नहीं करते थे । कूसा के निकोलस गैर-ईसाई धर्मों में भी 
सत्य के तत्त्व मानते थे । वे 'कॉयन्सीडेन्शिया श्रॉपोजि टो रम'--अर्थात्‌ प्रत्येक 
वस्तु दो विरोधी दलों के कटाव-बिन्दु पर स्थित है, और इसी कारण जीवित तथा 
प्रभावशाली है--पर विश्वास करते थे | ईश्वर सर्वव्यापी अनन्त है और लघृतम 

१. प्रथम जॉन, ।५, १६ । 

२. जॉन), 7, ६ ।: 

३. 'ऐक्ट्रस, &7५., /७। 
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वस्तुओं में भी व्याप्त है।' प्रोफेसर श्रार्नल्ड जे. टॉयनबी * ने लिखा है : “मेरा 
विव्वास है कि मेरे जीवन-काल के चार उच्चतर धर्म वास्तव में एक ही 'थीम' के 
चार रूप हैं, और यदि इस स्वगिक संगीत के चारों प्रकार एकसाथ, समान 
स्पष्टता से, पृथ्वी पर एक मानव को सुनाई पड़ें तो श्रोता प्रसन्‍न होगा कि उसे 
करकंश ध्वनियां नहीं, मधुर संगीत सुनाई पड़ रहा है |” वे विश्वास नहीं करते कि 
कोई एक धर्म ही आध्यात्मिक सत्य का अनन्य और सुनिश्चित उद्घाटन है। दूसरे 
धर्मों को यह्‌ कहकर अ्रस्वीकार करना कि हो सकता है 'ईइ्वर ने उन्हें भी स्वीकार 
किया हो और वे भी कुछ मानवीय आत्माओं के समक्ष ईश्वर के रहस्य का उद्‌- 
घाटन करते हों, मेरी दृष्टि में ईश्वरनिन्दा है ।' उन्होंने साइमाकस का कथन 
उद्धत किया है: “इतने महान अज्ञेय का ज्ञान एक ही रास्ते पर चलकर नहीं हो 
सकता आकंबिशप विलियम टेम्पिल दूसरे शब्दों में यही बात कहते हैं : “गैर- 
ईसाई विचारया आचार या आराधना की प्रणालियों में जो कुछ भी आ्रादर्श है, वह 
सब उनपर और उनके भीतर ईसा का प्रभाव है। ईर्वरीय' ज्ञान--पअ्रर्थात्‌ ईसा- 


१. ईरान के बादशाह साइरस ने बेबीलोनिया को, जिसके अधिकार में जूडिया था, पराजित 
करने के पश्चात्‌ यरुशलम तथा उसके मन्दिर के पु्र्निमोण के लिए यहूदियों को हर समय 
सहायता दी थी। सन्‌ १५५७ में, हंगरी के शासक “ॉर्डा के डायट? प्रिंस सिगिसमंड ने एक 
घोषणा कीथी कि प्रत्येक व्यक्ति को अपनी रुचि के अनुसार धर्म ओर आस्था का पालन करने और 
अपने पम के उपदेशकों का पक्ष लेने की स्वतंत्रता है किन्तु किसी भी धर्मोनुयायी को आज्ञा नहीं 
है कि वह दूसरे धर्मोबलम्बियों की उपासना में बाथा डाले या उन्हें हानि या शारीरिक आवत 
पहुंचाये !--हिबर्ट जनेंल', जनवरी १९५४, पृष्ठ १५७ पर उद्धृत । 

२ ए रूडी आफ हिस्द्री, खंड २, (१६५४), पृष्ठ ४२८। 

३. प्रोफेसर टॉयनबी अपनी स्थिति को तताफ शब्दों में व्यक्त करते हैं | हमारे आध्यात्मिक 
संघधषे में, वे कहते हैं : “मेरा अनुमान है कि पश्चिम तथा सम्पूर्ण संसार मानव से दूर हटते जा 
रहे हैं--विचारधारात्रों, साम्यवाद ओर धर्मनिरपेज्ष व्यक्तिवाद, के उपासक बनते जा रहे हैं-- 
और एक पूर्वीय धर्म के अनुयायी बनते जा रहे हैं जिसका उद्भव न रूस में हुआ है, न पश्चिम 
में | मेरा अनुमान हे कि यह ईसाई-धर्म होगा, जो फिलिस्तीन से युनान और रोम पहुँचा था; 
अन्तर इतना होगा कि पारम्परिक ईसाई-धर्म के एक-दो तस्वों का स्थान भारत का एक नया 
तत्व ले लेगा | मेरी आकांक्षा है ओर में आशा करता हूं कि ईसाई धर्म के इस अवतार में ईश्वर 
को प्रेम का आगार भी माना जाएगा। किन्तु मेरी यह भी आकांक्षा है ओर में आशा भी करता 
हूं कि इसमें ईश्वर को ईर्षाल ईश्वर” माननेवाली ईसाई परम्परा नहीं रहेगी और इस “ईर्षालु 
ईश्वर! की श्रात्म-प्रशंसा कि उसके “चुने हुए व्यक्ति? अद्वितीय हैं, को भी स्थान नहीं दिया 
» जायेगा। यहीं भारत की आवश्यकता है | जिसका विश्वास (ईश्वर को प्रेम की संज्ञा देने का 

परिपूरक) है कि ब्रह्मांड का रहस्योद्घाटन करने के एक नहीं अनेक, ज्ञानमय ओर संरक्षण करने 
बाले ढंग हो सकते हैं (??--गइम्स लिवरेरी सप्लीमेंट! (१६ अप्रैल, १६५४) पृष्ठ २४६ । 
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मसीह--के बल पर ही इसायह प्लेटो, ज़रथुस्त्र, बुद्ध और कन्फ्यृशियस अपने 
घोषित सत्यों को समझ और कह सके थे। केवल एक ईश्वरीय प्रकाश है, अपनी 
सीमा के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति उससे झ्रालोकित होता है। फिर भी प्रत्येक को उस 
प्रकाश की कुछ किरण ही प्राप्त होती हैं और सम्पूर्ण प्रकाश के आलोकन के लिए 
सम्पूर्ण मानवीय परम्पराओं के सम्पूर्ण ज्ञान की आ्रावश्यकता होगी ।”* 

ईसाईधर्म का इतिहास बताता है कि अपने चरमोत्कर्ष के समय में उसमें 
आदान-प्रदान की प्रवृत्ति थी। वह हमेशा अलग बातों को महत्त्व देता और अपनी 
रूढ़ियों को त्यागता भी रहा है। रोमक साम्राज्य को दीक्षित करने के बाद उसने 
स्वयं को तत्कालीन अ्रवस्थाओं के अनुसार बदल लिया; इससे पूर्व रोमक सा म्राज्य 
अपनी पृथक्‌ सांस्कृतिक परम्पराओं और सामाजिक संस्थाओ्रोंवाला बर्बर 
समाज था। मध्ययुगीन कैथलिक विश्वास, कि चर्च के बिना मुक्ति संभव नहीं है, 
भ्रब नहीं रह गया । मैं सोचता हूं कि लातेरां चतुर्थ के साफ-साफ फैसले द फ़िदे 
कैथोलिका' को माननेवाले अधिक लोग होंगे। फैसला है: “धामिक आस्थावानों 
का केवल एक सावंभोम चर्च है, जिससे बाहर किसीकी मुक्ति नहीं है।” इस 
परिवर्ततशील संसार में रूढ़ियां भी बदल जाती हैं। उदाहरणत: मध्ययुगीन 
सिद्धान्त कि जिन बच्चों का बपतिस्मा न किया गया वे अ्नन्तकाल तक नरक- 
वासी रहेंगे। झ्रॉगस्टीन के शब्द हैं : “अच्छी तरह इस बात को समझ लो । समफ- 
दार आदमियों के अतिरिक्त बिना बपतिस्मा के यदि कोई नासमभ बच्चा भी 
इस संसार से चला गया तो उसे सदैव नरक की अरगिति में जलने का दण्ड मिलेगा। कु 
कैथलिक 'एन्साइक्लोपीडिया' के अनुसार, ११०० ईसवी में भी, सेंट अन्सेल्म भी 
सेंट श्रॉगस्टीन के साथ पूर्णतया सहमत थे कि बिना बपतिस्मा के बच्चों को 
पापियों के समान यन्त्रणाएं सहनी पड़ती हैं। “काउच्सिल ऑफ़ ट्रेण्ट” की अधिकृत 
प्रश्नोत्तरी (१५६६) में कहा गया है कि बिना वपतिस्मा के बच्चों का जन्म 
अनन्त यन्त्रणा और नरकवास के लिए होता है। आज़ कैथलिक लोग इस सिद्धान्त 
को नहीं मानते । 

हमें किसी वस्तुपरक, सार्वभोम सिद्धान्त की अपेक्षा नहीं करती चाहिए। 
सबके एक प्रकार से सोचने का मतलब है कोई नहीं सोचता । विश्व-समाज में 
प्रत्येक व्यक्ति को स्वतन्त्रता है कि वह अपने अ्रनुसार ईश्वर को समभे, और ऐति- 
हासिक तथ्य तो स्वतन्त्रतापूर्वक घटनाओं के अनुसार विकसित होते ही जाएंगे । 
जिस प्रकार किसी सिम्फ़नी' के संगीत की जटिलता और मधुरता में प्रत्येक स्वर 
का योग होता है, उसी प्रकार प्रत्येक धर्म का योग सम्पूर्ण की समृद्धि में होता है। 


१« 'रीडिंग्स इन सेंट जॉन्स गॉस्पेल?, प्रथम माला (१६३१६) । 
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ग्राज के संकटकाल में आवश्यक है कि समस्त विश्व की आध्यात्मिक शक्तियां 
आपस में मिल जायं और महान धार्मिक परम्पराएं अपनी रूपगत भिन्नताश्रों को 
भूलकर अपनी आधारभूत एकता समझें श्र उसीसे भौतिक पूर्वनिश्वयवाद का 
विरोध करने की शक्ति ग्रहण करें। जिस धर्म की रूपरेखा यहां प्रस्तुत है वह 
वैज्ञानिक, प्रयोगसिद्ध और मानवतावादी धर्म है। इसीसे मानव और उसकी आत्मा 
का पूर्ण विकास हो सकता है। मानव के प्रति मानव की अ्रमानवीयता देखकर यह 
मौन नहीं रहेगा । 

ईसाई धर्मानुयायी धर्मशास्त्रीय विरोधों में उलभकर रह गए और सामाजिक 
समस्याओं से उनका ध्यान हट गया; इसी कारण इस्लाम ने लोगों को आकर्षित 
किया । पुनः, धर्म की अपर-सांसारिक और प्रतिक्रियावादी प्रवृत्तियों की भरत्सना 
के कारण साम्यवाद आज आ्राकर्षण-केद्ध है। सच्चे धर्मात्मा आज चल रही सामा- 
जिक आर मानवीय क्रान्ति के साथ सामंजस्य स्थापित करके मानवता की श्रेष्ठतर 
व पूर्वतर जीवन की आकांक्षा के प्रदर्शक बनेंगे । 

ईसा दूसरा आदम है, एक नई मानवजाति का प्रथम उत्पन्न पुरुष । ज्यों-ज्यों 
पृथ्वी पर आध्यात्मिक राज्य का प्रसार होता जायगा, ईसा प्रकृति और भतिप्रकृति 
में ऐक्य स्थापित कर सकेंगे--जिस प्रकार का ऐक्य आज विचारों और जत्तु-प्रकृति 
में स्थापित हो चुका है--और उससे भी आगे बढ़ जाएंगे, जिस प्रकार विवेकपूर्ण 
जीवन अपने से निम्नतर ऐन्द्रिक जीवन को पार कर जाता है। एक ईर्वरीय 
व्यवस्था के अनुसार स्वयं को और अपने संसार को पुननिरमित करने का मान- 
वीय प्रयत्न, उसकी ग्रसफलताओं को महानता और विशिष्टता प्रदान करता है। 
ईसाइयों की आ्राशा है झ्राध्यात्मिक व्यवितत्व की एक नई जाति का सृजन, जिसके 
प्रथम सदस्य थे ईसा तथा अन्य सन्त । वे प्रथ्वी पर सत्य के श्रगुआ्रा हैं, आध्यात्मिक 
धर्म का प्रसार करनेवाले ईश्वरीय उपकरण हैं। सृजन की प्रक्षिया श्रब॒ भी जारी 
है। यह समाप्त नहीं हो गई, समाप्ति की राह पर है। ' 


प्‌. निष्कर्ष 


हम सार्वभौम मानवतावादी नये युग के उषःकाल में हैं। श्राशा की उत्तेजना 
है, आकांक्षाओं की हलचल है; जसा प्रातःकाल में, जब भोर की किरणें पृथ्वी को 
जगाती हैं, होता है। हम चाहें या न चाहें, रहते एक संसार में ही हैं और हमें मानव 


नननिनागाणजएणणा:: 


१. कोलोसियन्सः, १८ | 
२. वे दिन बीत चुके हैं, जब सागर ओर पर्वत 
मानवता को पागल होने से रोक लिया करते थे : 
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के उद्देश्य और भाग्य की समान धारणा अपनानी है। विभिन्‍न राष्ट्रों को मानव- 
जाति के सदस्यों के रूप में, शत्रु-इकाइयों के समान नहीं बल्कि सभ्यता को विक- 
सित करने के प्रयास में संलग्न मित्र-भागीदारों के समान रहना चाहिए। शक्ति- 
शाली राष्ट्र कमज़ोर की सहायता करेगा और सारे मानव स्वतंत्र राष्ट्रों के विश्वव्यापी 
संघटन के सदस्य होंगे। यदि हम गैरजिम्मेदार व्यक्तियों के नियन्त्रण और झब तक 
अकल्पनीय शक्ति-स्रोतों के खतरे से बच गए तो हम सभी जातियों को एकत्र करके 
एक उदार, विशाल, सहयोगी समाज की स्थापना कर सकेंगे। हम समझ लेंगे कि 
सभ्यता के विकास में किसी जाति या जाति-समूह का एकाधिकार नहीं रहा है। 
हम सभी राष्ट्रों की उपलब्धियों को मान्यता देंगे, उनके लिए प्रसन्‍्त होंगे, और 
इस प्रकार सावंभोम बन्धुत्व को प्रोत्साहन मिलेगा । विशेष रूप से धामिक मामलों 
में तो हमें दूसरे देशों और युगों के मनीषियों के महत्त्वपूर्ण योगदान को तो अवश्य 
समभना चाहिए 

युद्ध की अनुपस्थिति ही शान्ति नहीं है; यह एक सुदृढ़ बन्धुत्व-भावना का 
विकास है, अन्य लोगों के विचारों और मूल्यों को ईमानदारी से समभने का प्रयास 
है। मानव के आन्तरिक जीवन की महत्ता का ज्ञान बढ़ता है तो भौतिक गुणों के अन्तर 
का महत्त्व कम हो जाता है। हमें पूर्व और पश्चिम के अतिसमीपी संसर्ग की ही 
नहीं भ्रतिसमीपी ऐक्य की, विचारों के मिलन की, भावनाओं के संयोग की आव- 
स्यकता है। 

मानवता का उद्भव एक ख्रोत से है, जहां से इसके अनेक आकार हो गये हैं । 
अब वह टूटे हुए को जोड़ने के लिए प्रयत्तनशील है। पूर्व और पश्चिम का अलगाव + 
समाप्त हो चुका है। नई दुनिया का, एक दुनिया का, इतिहास प्रारम्भ हो गया. 
है। आशा! है कि यह इतिहास व्यापक, बहुरंगी और दुलेभगुणयुकत होगा । 





जब, यथपि नीरो मृ्खताएं कर रहा था, 
पीकिट में अपार बुद्धिमत्ता का साम्राज्य था ; 
ओर, यदि जेनेवा में केल्विन ईश्वर की कृपा के बारे में उपदेश देते थे, 
बुद्ध के सुख पर ईश्वर की स्वागतमय मुस्कान थी । 
कारण, हमारी परस्परसम्बढ्' दुनिया इतनी छोटी हो गईं है 
कि इसमें मोजूद एक हिटलर का अथे है सबका पागलपन । 
सारे संसार में चिन्ता का साम्राज्य है 
ओर इप्सडेन तथा इपोंह दोनों को युद्ध का भय है । 
--मार्टिन स्किनर : लिटसे टु मलय? प्रथम ओर द्वितोय, १६४१, पृष्ठ १४, ३५ । 


भारत में विज्ञान 


. विज्ञान का सामान्य अर्थ समझा जाता. है पर्चिमी विज्ञान' जिसने अ्रनेक 
अद्भुत आविष्कारों शर टेक्नॉलॉजिकल यंत्रों को जन्म दिया है । किन्तु आधार- 
भूत वेज्ञानिक सिद्धान्त और तकनीक प्राचीन काल में भी मौजूद थे और विज्ञान 
के विकास में पूर्व का महत्त्वपूर्ण योग है। सभ्यता की अनेक निधियां पूर्व से मिली 
हैं। उदाहरणतः, वर्णमाला का झ्राविष्कार सीरिया और फिलिस्तीन (अर्थात्‌ पूर्व ) 
में हुआ था, और वहीं से वह यूनान और अद्र रिया होकर रोम और पश्चिमी 
संसार में पहुंची । 

भारत के प्रारंभिक विज्ञान की दो प्रमुख धाराएं थीं-प्रथम, गणित और खगोल 
तथा द्वितीय, ओषध विज्ञान । आपस्तम्बकृत सल्वसूत्र” में पाइथागोरस के प्रमेयों 
तथा कई अन्य विद्विष्ट प्रइनों का सामान्य विवरण है। ” 'सल्वसूत्र' का प्रणयन 
पाइथागोरस के वाद के समय में हुआ था, किन्तु उसके विशिष्ट सूत्र निरचय 
ही यूनानी नहीं, भारतीय हैं । वे प्राचीन प्रयोगसिद्ध भ्ंकीय आविष्कार हैं जिनके 
ग्राधार पर बाद में ज्यामितीय प्रमेय बने या प्रमेय के श्राधार पर विकसित विशिष्ट 
हिन्दू प्रयोग हैं, यह इतना स्पष्ट नहीं है। संक्षेप में इतवा कहना ही काफी है कि 
हमारे यहां गणित में हिन्दुओं की महत्त्वपूर्ण मौलिक उपलब्धियां हैं।” ' स्थानिक 
अ्रंकों का महत्त्वपूर्ण श्राविष्कार तथा 'शून्य' के लिए संकेत हिन्दू-योगदान हैं।'* 

खगोलशास्त्र में हमारे यहां पांच सिद्धान्त, पेतामह वसिष्ठ, सूर्य, पौलिष 
और रोमक हैं । अन्तिम में, सीधा यूनानी प्रभाव स्पष्ट है । परम्परा अट्ठ रही 
है--आर्यभट्ट (पांचवीं शताब्दी ईसवी), वराहुमिहिर (छठवीं शताब्दी ), ब्रह्म- 

१. ए. एल. क्रोयबर : 'कन्फिगुरेशन्स ऑफ कल्चरल ग्रोथ (१ ६४४), पृष्ठ १८० । क्‍ 

२. भारत के बाहर, हिन्दू-अंकों का पढला संकेत सेवेरस सेबोख्त की एक कृति में मिलता 
है | यूनानी ओर सीरियाई ज्ञान की तुलना करते हुए उन्होंने ६६२ ईसबी में लिखा: “ें 
हिन्दुओं के विज्ञान, गणना के अनेक महत्त्वपूर्ण ढंग और उनकी वर्णनौतीत लेखा-पद्धति की 
बात इस समय नहीं करना चाहता । में त्तो इतना कहना चाहता हूं कि यह गणना नो संकेतों की 
मदद से की जाती है |?” एस. एफ. मेंसन : ए हिस्द्रो आफ साइन्लेज्! (१९५३), पष्ठ ६७। 

हि १५० 


भारत में विज्ञान श्भ्र्श 


गुप्त (छठवीं श्र सातवीं शताब्दी ), महावीर (नवीं शताब्दी ), श्रीधर (दसवीं 
शताब्दी ), भास्कर (बारहवीं शताब्दी ) । 

ओषधविज्ञान का उदय बहुत पहले हुआ | बुद्ध के युग में, आत्रेय तक्षशिला 
में अध्यापक थे और उनसे अपेक्षाकृत कमउम्र समकालीन सुश्रुत काशी (अथवा 
बनारस ) में शिक्षक थे। बाद के विज्ञानियों ने शल्यचिकित्सा पर जोर दिया--. 
अण्डकोष में ग्रांत उतरने, पेड़ चीरकर बच्चा पैदा करने, मूत्राशय की पथरी, 
मोतियाबिन्द की शल्यचिकित्साएं प्रचलित हुईं । शल्यक्रिया के १२१ भिन्न औज्ञारों 
का वर्णन मिलता है। मलेरिया और मच्छरों का सम्बन्ध मालूम किया जा चुका 
था और मधुमेह के रोगियों के मूत्र में शकंरा की उपस्थिति मालूम थी। कद्मीर 
में जनमे और कनिष्क के समय में जीवित (१२०-१६२ ईसवी ) चरक ने आज्रेय 
के एक शिष्य अग्निवेष के ग्राधार पर एक ग्रंथ की रचना की | वाग्भट्र, (पिता और 
पुत्र) तथा माधवकर व वृन्द इस क्षेत्र के अन्य व्यक्ति थे । 

दिल्‍ली का लोह-स्तुभ लगभग ४०० ईसवी में खड़ा किया गया था। इसकी 
ऊँचाई २५ फुट से अधिक है। तथा आधार का व्यास १६.४ इंच है जो कम होते- 
होते १२'०४ इंच हो जाता है। यह विशुद्ध, मोर्चा न खानेवाले लोहे का बना है। 
इसे वे केसे बना सके ? सुल्तानगंज की बुद्ध की मूर्ति विशुद्ध तांबे की दो परतों से 
बनी है जो ७॥ फुट ऊंचे और एक टन भारी एक अन्तर्भाग पर मढ़ी गई है। ये 
इंजीनियरिंग के कौशल के आश्चर्यजनक नमूने हैं । े 

संस्कृत व्याकरण का विकास ग्रीक व्याकरण से पहले हुआ था । यास्क ने वेदों 
की व्युत्पत्तिविषयक टीका 'निरुक्‍त' लिखी । यह पाणिनि-काल से पहले, ५००- 
७०० ईसापूव्व के आसपास की है। भाषाविज्ञान और व्याकरण में पाणिनि का 
नाम सर्वोपरि है। वे छठवीं सदी ईसापूर्व के उत्त राधे में हुए थे । पाणिनि ने यास्क 
और शौनक को अपना अग्रज माना है। उनकी अष्टाध्यायी' एक दीघेकालीन 
भाषाविज्ञानी विकास का शीर्षविन्दु है। पाणिनि ने नियमों को स्वीकार और 
अपवादों को व्यक्त किया है। उनकी भअ्रष्टाध्यायी में लगभग ४००० सूत्र हैं। केवल 
एक लेखक अ्रकस्मात्‌ इनका आविष्कार करके दूसरों पर लाद नहीं सकता था । यह 
शताब्दियों की वृद्धि है और पाणिति परम्परागत व्याकरण को अन्तिम संस्कार 
प्रदान करनेवाले वेयाकरण थे और उनकी क्षति में अनेक अग्रजों के नाम हैं। 
अ्रपनी शुद्धता और विस्तार के कारण ही वे अपने अग्रजों से आगे बढ़ गये । 

पतंजलि के अनुसार, पाणिनि की कृति भली प्रकार सम्पादित एक महान 
ग्रन्थ है।) कात्यायन ने अपनी टिप्पणियों वात्तिक' का प्रणयत पाणिनि के सूत्रों 


१. पाणिनीयं महत्‌ सुविहितम्‌ ४२.६६; २१८५ ॥। उन्हें अत्यधिक आमाणिक ग्॒रु माना 


श्श९ .. पूर्व और परद्िचिम 


के तुरन्त बाद किया था और उनकी व्याख्या पतंजलि ने अपने महाभाष्य' (दूसरी 
शताब्दी ईसापूर्व ) में की थी। भाषाविज्ञान का सम्पूर्ण विकास ६००-१००० 
ईसापूर्व में हुआ था। डॉक्टर क्रोययर का कथन है: “भाषाविज्ञान जैसे कठिन 
और आत्मकेन्द्रित विषय का इतने प्राचीन काल में इतना ग्रधिक विकास सदा 
विस्मथजनक रहेगा। इससे यही मालूम होता है कि श्रत्यधिक प्राचीन भारत के 
बारे में हमारा ऐतिहासिक ज्ञान असम्पूर्ण है--इस महान काल की आंशिक फ्रांकी 
हमें केवल पुरातत्त्व से मिल सकती है ।”"* 

. भाषाविज्ञान के उत्तरकालीन विकास में कातंत्र' के रचयिता सर्ववर्भन 
(३०० ईसवी ) , चन्द्रगोमिन (६०० ईसवी ), 'वाक्यपदीय' के रचयिता भत्‌ हरि 
(सातवीं शताब्दी ईसवी) के नाम शीर्षस्थ हैं। 'वाक्यपदाय' में भाषाविज्ञान या 
व्याकरण से अ्रधिक जोर भाषा के दर्शन पर दिया गया है । जयादित्य और वामन 
ने पाणिनि पर एक पाठ्यपुस्तक 'काशिकावृत्ति' की रचना की । १६२५ के 
लगभग भट्टोजि दीक्षित ने 'सिद्धान्तकौमुदी” का प्रकाशन किया; यह पाणिति के 
प्रन्थ का सार-संक्षेप है।. 

“संस्कृत के वेयाकरणों ने सर्वप्रथम शब्द-रूपों का विश्लेषण किया, धातु और 
प्रत्यय का अन्तर समझा, प्रत्यय के कार्य निश्चित किये, और कुल मिलाकर इतनी 
अधिक शुद्ध और सम्पूर्ण व्याकरण का निर्माण किया कि उसका सानी किसी दूसरे 
देश में पाना असंभव है ।”* प्रोफेसर वेबर का कथन है कि “पाणिनि के व्याकरण 
में भाषा की जड़ों तथा उसके शब्दों की रचना की खोज पूरी गहराई के साथ की 
गई है, इसलिए वह अन्य सभी देशों के व्याकरणों से श्रेष्ठ है ।”* 

हीगेल ने कहा था : “आ्राकांक्षाश्रों की भूमि के रूप में भारत का सामान्य 
इतिहास में अ्रनिवार्य स्थान है। अत्यधिक प्राचीन काल से आज तक सभी राष्ट्रों 
की आ्राकांक्षा यह रही है कि वे इस आइचर्यजनक देश की निधियों तक पहुंच सकें ; 
संसार-भर की सबसे मूल्यवात् निधियां, प्राकृतिक-+मोती, हीरे, इत्र, गुलाबजल 
सिह, हाथी ग्रादि---तथा बौद्धिक निधियां सभी यहां उपस्थित हैं। ये निधियां 

जिस प्रकार पश्चिम में पहुंची हैं, वह सदा विश्वव्यापी ऐतिहासिक महत्त्व की बात 
. रही है और राष्ट्रों का भविष्य इसके साथ जुड़ा रहा है ।” 
जाता है । प्रमाणभूत आचाये १.१३६; १.३६ | 

१. 'कन्गिफ्रेशन्स ऑफ कल्चरल ओथ? (१६४४), पृष्ठ २ १३ । 

२. मेंकंडॉनेल : 'इस्डियाज़ पारट?, पृष्ठ १३६ । 

३. 'हिस्ट्री ऑफ इगण्डियन लिट्रेचर?, पृष्ठ २ श्दू्‌। 
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